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Articuli 


HET TIENDENBEZIT DER GENTSE S. PIETERSABDIJ 
IN DE Xile EN XIIIe BEUW. 


De toestand vóór de Gregoriaanse hervorming. 


Het gebruik, een tiende deel van de vruchten van zijn arbeid aan 
de kerk te schenken, was reeds van oudsher in voege en werd door 
verschillende concilies en bisschoppelijke teksten de gelovigen aange- 
prezen. Vóór de IXe eeuw echter bestond hieromtrent geen ver- 
plichting en drong alzo deze gewoonte ook niet algemeen door (1). 
Dank zij het koninklijk gezag der Karolingers werd het afstaan der 
tienden steeds strenger opgelegd en tenslotte onder Karel de Grote 
wettelijk verplicht voor alle rijksonderdanen (2). Deze blijkbaar heil- 
zame maatregel berokkende nochtans aan de kerken veel lasten en 
zorgen. De weigerige houding van sornmige tiendenbetalers (3). de 
hebzucht van grote lekeheren, die begerig op deze belangrijke kerke- 
lijke inkomsten loerden, maakten het behoud ervan uiterst lastig. 
Zeer vlug werden de tienden het voorwerp van verregaande usurpatie 
door deze machtige lekeheren, tegen wie de nederige landelijke kerk- 
jes niet waren opgewassen, en die daarbij soms de steun hadden van 
de hogere geestelijkheid (4). Het feit dat de meeste kerken in onze 


(1) Een concilie van Macon van 582 bedreigt de weigerenden met excommuni- 
catie (Mon. Germ. Hist., Leges, dl. 1, blz. 167). 

(2) Over de invloed der Karolingers op gebied der tienden, zie : M. Srurz, Das 
Karolingische Zehntgebod, in Zeitschr, der Savigny-Stiftung, Germ, abt., dl. XXIV, 
1908, blz. 180-224; E. Lesne, La diîme ecclésiastigue au IX° et X° siècles, in Revue 
d'hist. ecclés., dl. XIII, 1912, blz. 490 en vlg. 

(3) Bisschop Herardus van Tours raadt zijn priesters aan, niet met geweld, maar 
met tact voor de verplichting te ijveren : « Nullus sacerdos decimas cum lite et jurgio 
suscipiat, sed praedicatione et admonitione ». (MARTÈNE-DuRAND, Ampliss. Coll., dl. V, 
blz. 445). 

(4) Het Decr. Grat., P. II, C. XCI, Q. VIL, 3, heeft hierover een sprekende zin: 
« Pervenit ad nos fama sinistra, quod quidam Episcoporum non Sacerdotibus propriae 
dioecesis, decimas, atque Christianorum oblationes conferant; sed potius Laicalibus 
personis, militum videlicet, sive servitorum, vel (quod gravius est) etiam consanguineis. 
Unde si quis amodo Episcopus inventus fuerit huius Divini praecepti transgressor, 
inter maximos Haereticos, et Antichristos non minimus habeatur.. et aeterni incendii 
ignibus deputentur », 


en 


streken als «eigenkerk » ontstonden, vergemakkelijkte destemeer deze 
vervreemding : de lekeheer, die de kerk had gesticht, beschouwde ze als 
zijn volledige eigendom, en beschikte naar willekeur over haar inkomsten, 
dus ook over de tienden. Als de meest losstaande van het kerkelijk 
inkomen, leenden de tienden zich gemakkelijker tot verdeling en ver- 
handeling en verloren aldus zeer vroeg haar oorspronkelijke betekenis. 
Door koop en verkoop, erfenis, schenking in vruchtgebruik en derge- 
lijke contracten vielen de tienden in vele parochiën meer en meer 
uiteen en kregen het karakter van een louter profaan inkomen (1). 
Aanvankelijk bestemd voor de noden van kerk en kerkbedienaar, 
cultus en armen, groeiden ze in de algemene opinie tot een louter heer- 
lijke rente. Pas in de XI[e-XIle eeuw zal tegen deze misbruiken een 
georganiseerd verzet vanwege de kerk ontstaan. 

Vóór 1050 zijn in de akten der S. Pietersabdij omzeggens geen 
vermeldingen van tienden aanwezig. Slechts driemaal worden samen 
met de «ecclesian de tienden vernoemd: deze van het Gentse grond- 
gebied in de akte van Arnulf de Oude in 941 (2), de tienden van 
Douchy in het Memoratorium van abt Einhard (3), en van de Engelse 
bezittingen in de confirmatiebrief van koning Edward IL van 1044 (4). 
Telkens echter bevatten de overige akten, die kerken aan de abdij 
schenken, voldoende vage en brede formules, die de tienden kunnen 
insluiten. Het is nochtans in de meeste gevallen onmogelijk dit met 
zekerheid uit te maken. Niet noodzakelijk immers waren « ecclesia » en 
tienden nog verbonden, ook al werd de kerk geschonken « cum om- 
nibus appendiciis vel pertinentiis eius». Meestal ging er toch wel 
minstens een deel van de tienden mee gepaard. Vermits S. Pieters 
reeds vroegtijdig veel parochiën in bezit kreeg, waren de tienden voor- 
zeker op sommige plaatsen nog onverdeeld of bijna onverdeeld in bezit 
van de lekeheer en anderzijds nog voldoende met de kerk verbonden, 
zodat zij bij de schenking samen met de kerk aan de abdij toe- 
kwamen, ook al werden ze niet speciaal in de schenkingsakte uit- 
gedrukt. Wanneer in de XIIe en XIIle eeuw blijkt dat de abdij in 
bepaalde parochiën de tienden inde en sedert de schenking de kerk 
geen andere akten voorhanden zijn die op een latere verovering wijzen, 


(1) P. Vrarp, Histoire de la dîme ecclésiastique dans le royaume de France 
au XII° et XIII® siècle (rr5o-r313), vooral blz. 88 en vlg., 194 en vlg. 

(2) G. Des Marez; Notice sur un diplôme d' Arnulf le Vieux... in Hand. van 
de kon. commissie voor gesch. van België, VI, 1896, blz. 245. 

(3) Faven, Liber Traditionum sancti Petri Blandiniensis, Gent, 1906, n. 5, blz. 18. 

(4) Van Lokeren, Actes et documents de labbave de S. Pierre à Gand, Gent, 
1868-1871, dl. I, n. 124, blz. 88. 
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meenden wij dusdanig te mogen besluiten. Dit was zeker het geval 
voor Gent zelf, Afsnee (1), Mariakerke (2) en S. Denijs-Westrem (3), 
gesticht door de abdij zelf. Eveneens te Camphin (4), Hollain (5), 
Anzegem (6), Mater (7), Temse (8), Harnes en aanhankelijkheden (9), 
Avelgem en Ootegem (10), Oostburg (11), Beveren (12) en Destel- 
bergen (13), meest alle grafelijke stichtingen, waar de tienden niet zo 
vroeg verdeeld en van de kerk gescheiden werden, als waar kleine 
plaatselijke heren meester waren. 


Aanwerven van tienden onder invloed der Gregoriaanse hervorming. 


De abdij veroverde echter een groot aantal van haar tienden pas 
na de Xle eeuw. Dit gelukte haar vooral dank zij de invloed van de 
algemene kerkelijke hervormingsbeweging, die tegen het lekebezit van 
kerken en mede van tienden werd ingezet. In 1078 beveelt Paus 
Gregorius VII aan de leken de teruggave van hun tienden aan de 
kerken ; deze oproep vond echter nog weinig gehoor. In 1179 wordt 
op het [fe Concilie van Lateranen onder Alexander II[ (1159-1181) 
het verbod verstrengd en alle tiendenbezit aan leken verboden op straf 
van excummunicatie en weigering van kerkelijke begrafenis. Het IVe 
Concilie van Lateranen in 1215 onder Innocentius III spreekt milder, 
waar het enkel het verwerven van nieuwe tienden aan de leken ont- 


(1) VAN Lokeren, dl. I, n. 453, blz. 242 ; n. 896, blz. 899 : « In Afsene de decima 
XXXVII lib. ». 

(2) Zbid., dl. IL, n. 2409, blz. 461 : abt en pastoor delen de tienden. 

(3) Zbid., dl. 1, n. 896, blz. 399 : « Decima in Wistrem XL lib. ». 

(4) 1bid., dl. I, n. 447, blz 240 : een lekeheer erkent « nihil iuris habere in deci- 
mis», die aan de abdij volledig toebehoren. (Dép. Nord, arr, Rijsel ; bisd. Doornik, 
dek. Rijsel). 

(5) Zbid., dl. 1, n. 625, blz. 299 : « Les dismes… demeurent à l'église s. Pierre». 
(Prov. Henegouwen, arr. Doornik ; bisd. en dek. Doornik). 

(6) Zbid., dl. I, n. 564, blz. 273-274 : «abbas et conventus habebunt Ansenden- 
ghem et percipient libere et absolute totam decimam que ibidem appellatur decima 
sancti Petri»; 1bid., n. 896, blz. 398. 

(7) Zbid., dl. 1, n. 896, blz. 395: «In parochia de Materne habet curtem unam 
ad quam spectat decimam parrochiae ». 1bid., n. 635, blz. 303. 

(8) Zbid., dl. I, n. 896, blz. 400 : « decime de Tamisia». 

(9) 1bid., dl. I, n. 369, blz. 201, (Dép. Pas-de-Calais, arr. Béthune; bisd. Atrecht, 
dek. Lens). 

(10) 1bid., dl. I, n. 586, blz. 266-267; n. 896, blz. 409. 

(11) Zbid., dl. I, n. 214, blz. 182: «ecclesia S. Petri, quae ex integro decimam 
totius parrochie tenet et tenuit»; Zbid., n. 812, blz, 176-177. 

(12) Zbid., dl. 1, n. 666, blz. 312-818. 

(13) Zbid., dl. 1, n. 896, blz. 406 : «In parrochia de Desselberghine.…. decima de 
veteri villa », 


BOS 


zegt (1). De lekeheren waren echter niet bereid zich zo maar deze 
rijke bronnen van inkomsten door de kerk te laten ontnemen. In de 
meeste gevallen trachtten zij zich op de voor hen voordeligste wijze 
van hun tienden te ontmaken door ze in ware koop-, verkoop- con- 
tracten aan koopkrachtige abdijen over te maken. In een pauselijke 
akte van 1246 wordt dit gebruik, dat S. Pieters reeds lange tijd toe- 
paste, door Innocentius IV goedgekeurd (2). 

Een twintigtal dergelijke koopcontracten tekenden wij aan uit het 
archief van S. Pieters vóór de XIVeeeuw, waarvan we hier kort de 
schenker en het voorwerp van de akte aanduiden: 


1178 : Hugo van Spinoit: al zijn tienden te Carvin en omliggende 
dorpen (3). 

1178 : Oylinus en Gabriel van Landegem : twee schoven van de tienden 
van hun landerijen te Baarle (4). 

1200 : Walter van Steenbeke: de gehele tienden van 20 bunders land 
in Desselgem ; Johannes, zoon van Geeraard van Steenbeke: 
de tienden van 3 bunders land in Desselgem (5). 

1201 : Olivier van Schendelbeke : al zijn tienden te Smeerhebbe (6). 

1201-1209 : Margareta, weduwe van Rogerius, burggraaf van Kortrijk, 
schenkt 20 pond voor de aankoop van detienden te Rooborst (7). 

1212 : Weduwe van Wilhelmus van Wastina : al haar rechten in de 
tienden van de Berdinzantpolder in Zeeland (8). 

1219 : Robert Tate van Annay: zijn rechten in de tienden te Annay (9). 

1230 : Wilhelmus van Belsele: de tienden van een gehucht Hoy te 
Melsele (ro). 


(1) Vrarp, o.c., blz. 124 en vlg. ; Laenen, Introduction à L'histoire paroissiale 
du diocèse de Malines. Les Institutions, blz. 120-121. 

(2) Van Lokeren, dl. I, n. 584, blz. 278-279 : « Decimas preterea et possessiones 
ad jus ecclesiarum vestrarum spectantes, que alaicis detinantur, redimendi et legitime 
liberandi de manibus eorum et ad ecclesias ad quas pertinent revocandi libera sit 
vobis de nostra auctoritate facultas». Er worden geen nadere voorwaarden gesteld 
of geen tussenkomst van bisschop of pastoor vereist. 

(3) FareN, n. 197, blz. 201: comnem decimam terre quam in Carvino, Spinoit, 
Cartegel et ceteris villulis circumscriptis habere visus est»; VAN LOKEREN, dl. I, 
n. 321, blz. 181 (bisschoppelijke akte). Carvin : dép. Pas-de-Calais, arr. Béthune ; bisd. 
Doornik, dek. Séclin. 

(4) Faven, n. 197, blz. 201. 

(5) 1bid.. n. 211, blz. 212. 

(6) VAN Lokeren, dl. I, n. 416, blz. 227. 

(7) Fayen, n.218, blz. 215. 

(8) VAN LokereN, dl, I, n. 488, blz. 284. 

(9) Faren, n. 216, blz. 217. (Dép. Pas-de-Calais, arr. Béthune; bisd. Atrecht, 
dek. Lens). 

(10) VAN Lokeren, dl. I, n. 509, blz. 262. 


1233 : 


1239 


1240 


1258: 


1259 : 


1259 


1259 


1260 : 
: Geeraard van Gent: een derde van de tienden die hij in leen 


1261 


1263 : 


1268 : 
1273 
(1) 


(2) 
(3) 


keuring). 


(10) Ibid, 
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Theodoricus van Oombergen : al de tienden die hij bezat in 
de parochie Hillegem (1). 


: Siger van Maldegem: al zijn tienden te Ouwegem (2). 
1240: 
: Walter van Bossche : de tienden van 20 bunders land te Eke (4), 
1247 : 
1257: 


Eustachius van Wingles : zijp rechten in de tienden te Wingles (3). 


Berpard Marbolf : de tienden van 30 bunders land te Eke (5). 
Johannes de Praet, kanunnik van S. Donatiaan te Brugge en 
Joh. Domicellus de Praet en zijn echtgenote Katharina : de 
ganse tienden van de parochie Watervliet (6). 

Zekere Sara, abdis uit de omstreken van Kortrijk: de tienden 
van de Vromendicke polder in Zeeland (7). 

Roger van Braecle en zijn echtgenote Agnes: een deel van hun 
tienden te Sestechroden, een wijk van Watervliet (8). 


: Egidius, Heer van Semmerzake: een deel van de tienden te 


Eke (9). 


: Wilhelmus Mude : een achtste deel van de tienden van Bur- 


chardshofstede, een wijk te Assenede (10). 
Hugo Rolin : zijn deel in de tienden te Assenede (11). 


hield van Margareta, gravin van Vlaanderen en Henegouwen, 
in de parochiën Kaprijke, Lembeke, Oost-Eeklo, Bassevelde 
en Piete (17). 

Baudewijn, zoon van Simon, Gents burger : al zijn tienden in 
Axel, Zaamslag, Otene, Adendic, Beostenblide en andere plaatsen 
in Zeeland voor 60 Vl. pond (13). 

Walter van Balegem: een deel van de tienden te Merelbeke (14). 


: Razo van Gaver: een deel van de tienden te Eke (15). 


Ibid., n. 517, blz. 268 ; n. 550, blz. 270. 

Miraeus-Forpens, Opera Diplomatica, dl. IV, blz. 548. 

VAN Lokeren, dl. I, n. 546, blz. 270 ; n. 591, blz. 288 (bisschoppelijke goed- 
Ligging : zie Annay. 


Ibid., n. 549, blz. 270. 

Ibid., n. 292, blz. 283. 

lbid., n. 656, blz. 308; n. 772, blz. 851. 

lbid., n. 684, blz. 819. 

Ibid., n. 686, blz. 820 ; n. 708, blz. 328. 

lbid., n. 691, blz. 820; n. 720, blz 829; n. 804, blz. 359. 
n 


‚697, blz. 322. 


(11) Zbid., n. 710, blz. 328. 
(12) Mirarus-Forrens, Opera Diplomatica, dl. III, blz. 600 ; Van Lokeren, Chartes 
et Documents, dl. 1, n. 627, blz. 880; n. 782, blz. 331; n. 752, blz. 835; n. 775, 


blz. 852 


13) VAN Lokeren, dl. I, n. 746, blz. 834 el akte). 
in Ibid., n. 780, blz. 853 ; n. 806, blz, 8 
(15) 1bid., n. 887- "838, blz. 366. 
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Vanaf het einde van de XlIlIeeeuw dus, na het streng verbod aan 
de leken op het IlIle-Concilie van Lateranen, begon de abdij leke- 
tienden te heroveren. Deze aankopen gingen door na de XIIIe eeuw. 
De hier aangehaalde mogen echter volstaan om een beeld te geven, 
enerzijds van de versnippering van de tienden onder de lekeheren, 
zoals te Eke waar de abdij van vier verschillende heren tienden af- 
koopt, anderzijds van de onbepaaldheid van de akten over de inhoud 
“en omvang van deze tienden, zodat het onmogelijk zal blijken een 
vast beeld te geven van hun verdeling. Deze koopakten werden ge- 
woonlijk niet uitdrukkelijk als dusdanig opgesteld. De lekeheer schenkt 
meestal zijn tienden aan de abdij « in puram eleemosinam» en tot 
zielerust van zijn overledenen. Achteraf wordt dan zeer kort aange- 
merkt, dat de abt uit dankbaarheid hem wederkerig zoveel mark over- 
maakte (1). Alleen waar de bisschop tussenkwam om tienden over te 
dragen, wordt de koop geheel verzwegen en legt hij de nadruk op 
het onrechtmatig lekebezit en het schuldbewustzijn van de schenker. 
Zo verklaart Bisschop Everardus van Doornik in 1178 dat Hugo van 
Spinoit zijn deel in de tienden te Carvin met geweld had veroverd 
en nu berouwvol erkende, dit eigendom van Gods dienaren tot grote 
schade van zijn ziel niet langer te willen behouden (2). Of dit de ware 
gevoelens waren van de lekeheer kunnen we betwijfelen, vermits het 
«Liber Traditionum» de som heeft aangetekend, waarmee de abdij 
deze tienden heeft afgekocht (3). Dergelijke bisschoppelijke tussenkomst 
kwam ook slechts tweemaal voor. In de overige akten gaat het enkel 
tussen de abdij en de lekeheer en is er bij deze laatste niet het minste 
schuldbewustzijn te merken. Hoewel dus de hervormingsbeweging wel 
velen heeft aangezet zich op voordelige wijze van hun tienden te 
ontdoen, schijnt ze toch geen diepe indruk te hebben gemaakt op het 


(1) Een mooi voorbeeld van dergelijke gesimuleerde koop is deze van de tienden 
te Smeerebbe : « Gosuinus de Schendelbeke totam decimam suam… monasterio s. Petri 
Gandensis in puram elemosinam pro salute anime sue et omnium predecessorum 
suorum donavit libere et quiete in perpetuum possidendam… Pro hac autem donatione 
decime recipit idem Gosuinus centum marcos Flandrensis monete a domino Arnolde 
tunc temporis abbate» : Van Lokeren, dl. 1, n. 441, blz. 286 : Dergelijke formulering 
komt in de meeste akten voor. 

(2) VAN Lokeren. dl. I, n. 821, biz. 181 (Origineel): «Cum Hugo de Spinoit… 
guartem partem decime de Karvin... aliquandiu violenter possederint, tandem idem 
Hugo paenitentia ductus quod proprium et speciale patrimonium ministrorum Dei 
in animé sue periculum occupasset, eandem quartam partem decime… in manus 
nostros libere resignavit ». 

(3) Faren, n. 197, blz. 201: « Hugo de Spinoit accepit ab ecclesia s. Petri Gan- 


densis CCCL marcos argenti et dedit s. Petro omnam decimam terre quam in Carvino 
habere visus est». 
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geweten van de leke-tiendenbezitters. Slechts in een paar gevallen zien 
we lekeheren kosteloos hun tienden aan de abdij afstaan, te Deftinge (1), 
Letterhoutem (2) en Kieldrecht; de laatste is zich echter bewust van 
zijn goed recht, vermits het gaat om tienden van landerijen die hij 
zelf ontgonnen had (3). 

Daarentegen moet de abdij zich dikwijls schrap zetten tegen de 
usurpatie van haar eigen tienden. Soms zijn familieleden of afstamme- 
lingen het niet meer eens met een vroegere verhandeling. Zo komen 
in de loop van de XIIIe eeuw haar tienden in het gedrang, die zij 
in 1178 te Carvin van Hugo de Spinoit had afgekocht. Ken zeker 
ridder Hugo van Boest beriep zich op zijn erfelijke rechten om deze 
tienden voor zich te winnen ; de abt echter beweerde de tienden in 
een rechtvaardige koop veroverd te hebben. De abt van S. Maria te 
Vicoigne treedt als bemiddelaar op en erkent de rechten van de abdij 
over die tienden. Om de vrede te bewaren vraagt hij echter aan de 
abt van S. Pieters 55 mark aan de lekeheer te schenken, die dan voor 
altijd afstand zal doen van de betwiste tienden (4). Dergelijke moeilijk- 
heden zetten de abdij er toe aan, bij de verovering van belangrijke 
tienden, aan de familieden van de schenker voldoende bevestigings- 
brieven te vragen. Na de aankoop van de volledige tienden van Water- 
vliet in 1257 bekomt zij van Johannes de Praet, heer van Watervliet, 
de verzekering dat zij geen moeilijkheden zal ondervinden vanwege 
zijn echtgenote Katharina, die uit hoofde van bruidschat rechten zou 
kunnen doen gelden op deze tienden. Hetzelfde jaar stellen Siger van 
Oostwinkel, Rogerius en Baudewijn van Knesselare, neven van de 
schenker, zich borg voor hun broers, zusters en erfgenamen, dat zij 
de abdij in haar bezit van deze tienden niet zullen storen (5). 

Dikwijls had zij ook last met plaatselijke heren, vooral de meiers 
harer parochiën, die gemakkelijk een deel van de tienden voor zich 
opeisten. In 1242 schenkt Hugo van Gent de tienden terug te Piete 
en Abbekingspolder in Zeeland, die door zijn voorgangers Siger en 
Hugo waren geusurpeerd (6). In 1244 komt bisschop Walter van 


(1) VaN Lokeren, dl. I, n. 304, blz. 178 (Bisschoppelijke akte bevestigt de schen- 
king van 1/8 van de tienden te Deftinge door Wilhelmus van Boulers). 

(2) Fayen, n. 155-156-157, blz. 160-163. 

(3) Van Lokeren, dl. I, n. 789, biz. 333. 

(4) Zbid., n. 403, blz. 218 : «controversiam diu habitam super decimam in pa- 
rochia de Carvin, quam Abbas justo titulo emptionis se possidere asserebat et e con- 
trario Hugo jure hereditario eam sibi competere contendebat.…». 

(5) Zbid., n. 657-658, blz. 309. 

(6) 1bid., n. 554, blz. 271 (Origineel): «in decimis, que nostris predecessores 
sibi usurpasse noscuntur,… in puram conferimus elemosinam ». 


Ge 


Marvis tussen om een dergelijke twist te Anzegem bij te leggen : hij 
ontkent alle rechten van Walter van Anzegem op de tienden, die 
volledig aan de abdij toebehoren (1). In 1251 doet Arnulf, heer van 
Mater, afstand van zijn rechten op de tienden van de abdij, die hij 
zelf en zijn voorgangers haar hadden afgedwongen (2). Spijts de voor- 
zorgen die de abdij te Watervliet had genomen, willen zekere Jan van 
Woubert en zijn erfgenamen in 1281 rechten doen gelden op de tienden 
van deze parochie ; bemiddelaars verklaren hun eisen nietig, vermits 
deze tienden zonder twijfel aan de abdij toebehoorden (3). Een gelijk- 
aardige oplossing wordt in 1298 getroffen tegen de meier van IJzen- 
dijke, die eveneens een deel van de tienden opeiste (4). Soms werd 
hen een deel van de tienden afgestaan voor de hulp die zij aan de 
abdij boden bij het verzamelen van de tienden. In 1163 bekwam de 
meier van Ennetières alle houttienden (5). De meier van Dikkele krijgt 
in 1149, na een twist met de abdij, de tiende schoof voor het inhalen 
en de derde schoof voor het dorsen van de abdijtienden (6). Dit zijn 
enkele schetsen uit de dagelijkse strijd die vanaf de X[Ie eeuw vooral 
om het tiendenbezit geleverd werd. 


Aanwerven van de novaaltienden. 


Een tweede bijzondere bekommernis van de abdij naast het aan- 
kopen van tienden uit lekehand, was het veroveren van de novaal- 


tienden. Deze waren de tienden van de gebieden die ofwel op zee 


veroverd, ofwel door ontginning van bos of heide voor bebouwing 
vatbaar geworden waren. Vooral in Zeeland en de Vier Ambachten, 
waar in de XIIe eeuw uitgestrekte polderlanden werden blootgelegd 
en het Land van Waas, waar de dorpen zich rond die tijd sterk 
ontwikkelden, vormden de meest betwiste gebieden. De strijd voor deze 
begerenswaardige novaaltienden was des te ernstiger, daar de mede- 
dingers meestal geen lekeheren waren, maar geestelijke gemeenschappen 
of personen, die niet van rechtswege van het tiendenbezit waren uit- 
gesloten. 

S. Pieters scheen het gevaar voorzien te hebben, toen ze in 1133 
haar novaaltienden te Groede en ia 1150 gans het oorspronkelijk 


(1) Jbid., n. 564, blz. 278. 
(2) Zbid., n. 635, blz. 303. 
(3) Zbid., n. 903, blz. 425. 
(4) Ibid, n. 987, blz. 457. 


(5) Faven, n. 167, blz. 168. 
(6) VAN LokerEN, dl. I, n. 605, blz. 287, 


he 


uitgestrekte tiendengebied van Oostburg met al zijn bijparochiën door 
de Vlaamse graaf Diederik van den Elzas liet bevestigen, wat in 1168 
door graaf Philips van den Elzas nogmaals werd bekrachtigd (1). 
Wat vooral haar positie verstevigde was het pauselijk privilegie dat 
zij in 1162 van Paus Alexander [Il kon afsmeken, krachtens hetwelk 
zij in de parochiën, waarover zij het patronaatsrecht bezat, recht kreeg 
op de novaaltienden in dezelfde mate waarin zij er de oude tienden 
inde (2). 

De strijd bleef echter niet uit. De mededingers in Zeeland waren 
de bisschop en het kapittel van Doornik en het O.L. Vrouwhospitaal 
van Rijsel. Bisschop Walter van Marvis (1219-1251) immers had ver- 
schillende parochiën in Zeeland begrensd. De nieuwe tienden, die 
buiten deze parochiegrenzen zouden ontstaan, beschouwde hij als 
eigendom van het hoofd van het diocees. Hij had beslist dat van 
de toekomstige novaaltienden in Zeeland een derde aan hem zelf en 
de twee overige derden aan het Kapittel van Doornik en aan het 
O. L. Vrouwhospitaal van Rijsel zouden toebehoren. Wanneer de ge- 
legenheid zich echter voordoet, zijn de Gentse monniken er bij om 
aan deze indringers het innen van de novaaltienden van haar paro- 
chiën te beletten. Een eerste twist ontstond in 1248 om de novaal- 
tienden te S. Niklaas-Vaarne en te Osemondkerke (3). S. Pieters be- 
weert dat de parochiebegrenzing op onrechtvaardige wijze tot groot 
nadeel van de abdij was geschied en beroept zich op het aartsbisschop- 
pelijk gerecht van Reims. De kwestie kon echter nog tijdig in der 


minne bijgelegd worden. De aartsdiaken van Doornik — hoewel hij 
geen voldoende reden inziet om de eerste begrenzing te wijzigen, zoals 
hij zelf zegt — gaat op verzoek van beide partijen tot een nieuwe 


begrenzing over: beide partijen krijgen elk een nauwkeurig afgebakend 
gebied van de novalia, waar ze alleen het volle recht op de novaal- 
tienden kunnen doen gelden (4). 


(1) Zbid., n. 214, blz. 181-182 ; n. 244, blz. 145 ; n. 312, blz. 176-177 : «predictam 
decimam de Oostburch et appenditiis ejus.… tam de terra veteri quam de nova que 
par maris alluvionem veteri terrae nunc concreta est, vel in futurum accrescet, 
ecclesiam S. Petri in perpetuum possidere confirmavi». 

(2) Zbid., n. 273, blz. 157: «ut in parochüis ecclesiarum in quibus jus patronatus 
habetis, pro ea portione qua in eis veteres juste percipitis, novalium decimis.… per- 
cipere valeatis, sine juris prejudicio alieni ». 

(3) bid. n. 446, blz. 239-240. (De akte moet gedateerd in 1248 en niet in 1218 
zoals bij Van Lokeren). 

(4) 1bid.: « Abbate et conventu s. Petri Gandensis limitationem non rite factam 
asserentibus in sue ecclesia prejudicium non modicum et gravamen, et ob hoc se ad 
Remensem curiam appellasse… Nos igitur, licet nichil coram Nobis proponeretur 
sufficiens, quare dicta deberet limitatio immautari, de expressa partium voluntate 
componentes, amicabiliter interordinavimus », 


In 1256 rijst opnieuw de twist op nopens de nieuwe polderge- 
bieden te IJzendijke. De deken en cantor van Rijsel, de aartsdiaken 
van Doornik en de cantor van Brugge worden door beide partijen 
als bemiddelaars aangesteld, aan wiens uitspraak zij beloven zich te 
zullen onderwerpen op straf van een boete van 50 mark. Het verhoor 
van beide partijen en de uitspraak van de bemiddelaars is ons in de 
originele stukken bewaard (1). S. Pieters brengt voor, dat zij steeds 
in het rechtmatig bezit is geweest van de tienden in gans de parochie 
IJzendijke zowel binnen de grenzen, als van nieuw aangespoelde pol- 
dergronden. Toen zij de vorige zomer haar tienden wilde ophalen van 
een nieuw polderland, waarop voor de eerste maal gerste werd ge- 
wonnen, hebben de bisschop en zijn genoten haar zulks belet en de 
tienden door het plaatselijk lekegerecht doen in beslag nemen. Zij 
eist dat deze tienden zouden worden teruggeschonken en dat zij voort- 
aan er vrij em ongestoord haar rechten moge doen gelden (2). De 
bisschop van Doornik daarentegen beweert dat in het ganse bisdom 
de novaaltienden buiten de parochiegrenzen volgens het algemeen 
recht hem toebehoren en hij er naar willekeur mag over beschikken (3). 
Hij vraagt dat de betwiste tienden hem en zijn genoten definitief 
zouden worden toegekend. S. Pieters won volledig het pleit. Gezien 
het bewezen was en door de tegenpartij erkend dat S. Pieters van 
oudsher de tienden van de oude gronden inde, gezien anderzijds de 
betwiste poldergrond aan deze oude gronden was aangespoeld en aldus, 


wat bezit en rechten betrof, met deze oude gronden moest gelijkge- 


steld, bevelen de bemiddelaars na de raad van ernstige mannen en 
rechtsgeleerden te hebben ingewonnen, aan de bisschop en zijn mede- 
genoten de in beslag genomen tienden vrij te laten en van elk recht 
op bedoelde tienden voortaan af te zien, zodat S. Pieters er vrij 
kunne van genieten (4). 


(1) Van Lokeren, dl. I, n. 672, blz. 813-816. Dit origineel stuk bevat de akte 
van de aanstelling van de bemiddelaars, het verhoor van beide partijen en de uitspraak. 

(2) Jbid., blz. 814, 

(3) 1bid., blz. 815 : « dicunt episcopus… quod decime novalium infra certos limites 
parrochiarum non comprehense in toto dyocesi Tornacensi de jure communi ad ipsum 
episcopum pertinent et de eis potest disponere secundum discretionem a Deo sibi 
datam ». 

(4) Zbid., blz. 816 : «Communicato proborum virorum et juris peritorum consilio, 
cum. probatum fuerit abbas et conventus s. Petri... esse et fuisse in quasi possessione 
percipiendi decimas a tempore cujus non exstat memoria in terris veteribus et ita esse 
ejusdem juris cum terris veteribus quantum ad proprietatem et quantum ad alia jura… 
episcopum et consortes suos per sententiam definitivam condempnamus». 


wd ld 


end 


es 


Dergelijke bemiddelingen liepen niet altijd zo voordelig uit voor 
de abdij. In 1267 verlenen Philips van Gent en Arnold van Malde- 
gem als bemiddelaars in een twist om novaaltienden te Groede, aan 
beide partijen het recht op de helft van deze tienden (1). In 1279 rees 
een nieuwe twist op tussen dezelfde partijen over novaaltienden te 
Watervliet en te Vaarne, waarvan slechts in 1282 een definitieve uit- 
„spraak volgde : van de novalia te Watervliet krijgt ieder partij een 
nauwkeurig afgelijnd gebied, waar ze de gehele tienden mag innen; 
daarnaast wordt een gemeenschappelijk gebied bepaald, waar elk op 
de helft van de tienden recht heeft. Voor Vaarne wordt de oude 
overeenkomst bevestigd (2). 

In het Land van Waas had bisschop Walter van Marvis in 1220 
de novaaltienden buiten de parochiegrenzen gelegen, met het Kapittel 
van Doornik en de abdij van Boudelo gedeeld (3). In 1267 wordt een 
_ twist geregeld tussen S. Pieters en de Bisschop en het Kapittel van 
Doornik om de novalia te Kieldrecht, Kallo, Vrasene en S. Gillis: 
beide partijen bekomen de helft van de betwiste tienden, behalve deze 
die de abdij reeds vóór de begrenzing inde (4). In 1282 verzette 
S. Pieters zich terug tegen deze regeling, vooral voor S. Gillis. De 
vorige verdeling wordt echter gehandhaafd en voor S. Pieters wordt 
er speciaal op gedrukt, dat zij zich tegen de rechten van de tegen- 
partij niet meer mag verzetten (5). Kort daarop komt zij ook met 
Boudelo in twist voor de novaaltienden te Kemzeke, S. Gillis, Vrasene, 
Kallo en Kieldrecht; ze moet er met dit klooster nogmaals haar 
rechten in deze parochiën delen (6). 

In de Vier Ambachten, waar de abdij geen oude tienden inde, 
bekomt zij, dank zij haar machtige positie, eveneens een belangrijk 
deel van de novaaltienden. In deze streek behoorden deze inkomsten 
nog van rechtswege aan de pastoor en de bisschop toe. Deze stonden 
echter machteloos tegenover de machtige plaatselijke heren, die er niet 


(1) Miracus-Forpens, Opera Diplomatica, dl. IV, blz. 564. 

(2) VAN Lokeren, n. 884, blz. 386; n. 909, blz. 427-430. 

(3) Miraeus-Forrens, Opera Diplomatica, dl, III, blz, 82. 

(4) Ibid., dl. IV, blz. 564. 

(5) Van Lokeren, dl. I, n. 909, blz. 480 : « Dicti abbas et conventus non se 
opponant nec impediant qrando dicti Torpacenses predictam medietatem decimarum 
pacifice percipiant in futurum. Sed medietate contenti dictos Tornacenses dictam 
medietatem percipere permittant». 

(6) Zbid., n. 916, blz. 431. 


WE 


voor terugschrikten deze rijkelijke inkomsten te usurperen (1). Daarom 
schenkt bisschop Hendrik van Utrecht in 1257, met toestemming van 
de pastoors, de twee derden van al de novaaltienden aan S. Pieters 
om op deze wijze een machtige verdediger te hebben, die mede het 
overblijvende derde van de pastoors tegen de lekeheren zal beschermen (2). 
Hetzelfde jaar nog worden de deken van S. Veerle te Gent en de pastoor 
van Merelbeke gedelegeerd door de Utrechtse Bisschop om ter plaatse de 
parochiën te gaan begrenzen en de novaaltienden desnoods met kerke- 
lijke straffen aan de onwettige bezitters te onttrekken (3). 

De abdij was ook: bezorgd haar nieuwe rechten voldoende te 
laten verzekeren: verschillende pastoors van deze parochiën, de Aarts- 
bisschop van Keulen en Paus Alexander IV bekrachtigen de schen- 
king (4). Pas twintig jaar later reeds wilde de nieuwe Utrechtse 
Bisschop de abdij van deze novaaltienden beroven. S. Pieters beriep 
zich op Rome. In 1276 stelt Paus Johannes XXI de deken, cantor 
en scholaster van het Mechels Kapittel als bemiddelaars aan (5). In 
1280 gelast zijn opvolger, Nicolaas III de deken en een kanunnik 
van het Luiks Kapittel met het uitvoeren van de beslissing van deze 
bemiddelaars, die S. Pieters in het bezit van de bestreden novaal- 
tienden behield (6). Uit een nieuwe pauselijke opdracht in 1281 en 
verschillende dagvaardigingen van de betrokken partijen blijkt dat zulks 
geen gerede taak was (7). S. Pieters bleef in elk geval de bestreden 


(1) Zbid., n.665, blz. 812 (originele schenkingsakte van bisschop Hendrik van 
Utrecht): « Quidam laici potentes et alii immemores salutis sue, timore Dei post- 
posito, in messem alienam falces mittere non formident, decimaás novalium in quatuor 
officiis sibi occupent et usurpent in detrimentum et lesionem enormem presbiterorum 
parrochialium in dictis IV officiis consistentium, ad quorum ecclesias baptismales 
dictorum novalium decime de jure communi noscuntur pertinere ». 

(2) 1bid., blz. 812: « Quarum quidem laicorum insultibus et injuriis reprimendis 
dictorum presbiterorum potentia nec earum sufficiunt facultates.…. et quia propter 
locorum distantiam et viarum discrimina, ad Nos absque magnis sumptibus et sine 
periculo, contra injuriatores suos habere non possint accessum pro justicia requirenda… 
cum sine alicujus potentis viri presidio decimas novalium jam ablatas et venturas 
in posterum recuperare nesciant vel habere, volumus et statuimus quod abbas et 
conventus S. Petri duos partes dictarum decimarum.…. habeant…, tertia parte pres- 
biteris reservata». 

(3) VAN Lokeren, dl. 1, n. 668, blz. 818 (Origineel). 

(4) 1bid., n. 667, blz. 3138 (deken en pastoor van Bouchoute en pastoors van 
Hontenisse) ; n. 670, blz. 818 (twee pastoors van Assenede); n. 669, blz, 313 (Aarts- 
bisschop van Keulen); n. 674, blz. 316 (Paus Alexander IV). 

(5) 1bid., n.874, blz. 888 (Origineel). 

(6) bid, n. 886, blz. 386 (Origineel). 

3 ol Ibid, n. 900, blz. 425 ; n. 910, blz. 480; n. 911, M12, 914, blz. 481 ; n, 917, 
\z. 5 


tienden behouden, vermits in 13387 bisschop Johannes van Utrecht de 
oorspronkelijke schenking van Utrecht nogmaals bevestigde (1). 

Ook buiten Zeeland, Waasland en de Vier Ambachten werd om 
de novalia gestreden. In 1238 steunt de abdij tegen de jarenlange 
usurpatie van Ridder Roger van Avelgem haar recht in novaaltienden 
te Avelgem en Ootegem op haar personaat of patronaat van deze 
«parochiën. De cantor van Doornik dwingt hem tot restitutie van de 
ontvreemde tienden en legt hem een boete op van 100 Vlaamse solidi 
voor het onrecht en de oneer aan S. Pieters aangedaan (2). In 1287 
wordt in dezelfde omstandigheden aan de Heer van Vichte alle recht 
op de novaliën te Anzegem ontzegd (3). 

Uit dit kort overzicht, dat op geen volledigheid wil bogen, blijkt 
voldoende hoezeer de novaaltienden evenals de oude tienden voor de 
abdij een voorwerp waren van bijzondere bekommernis en van voort- 
durende strijd. 


Aard en Verdeling der tienden. 


Over de aard en de verdeling van de tienden wensen wij zeer 
kort te zijn, omdat de akten er zó onbepaald en vaag over spreken, 
dat het onmogelijk bleek vaste regels eruit af te leiden. De akten 
spreken bijna overal van «tienden» zonder verdere bepaling: dit zijn 
de zgn. grote tienden, die oorspronkelijk op alle voortbrengst werden 
geïnd, doch vanaf de Xe eeuw alleen op de veldgewassen van grote 
kaltuur, vooral de graangewassen. Over de kleine tienden, vooral 
geïnd op hooi, hennep, hofvruchten en de productie van het neerhof, 
is er weinig sprake; ze komen voor als verbonden met het altare 
en behoorden dus aan de abdij, behalve meestal een deel voor de 
plaatselijke bedienaar (4). Soms is er nog verdere specialisatie en is er 
sprake van vistienden, vleestienden, houttienden. De belangrijkste echter 
waren de grote tienden. 


(1) 1bid., dl. II, n. 1155, blz. 50. 

(2) Zbid., dl. 1, n. 586, blz. 266 : «eum decima novalium in dictis parochiis ad 
ipsos spectent ratione patronatus ». 

(3) 1bid., n. 929, blz. 435. 

(4) Zo te Avelgem: «Item due partes altaris et minute decime» (Van LOKEREN, 
dl. 1, n. 896, blz. 409) ; te Anzegem: «Item habebunt abbas et conventus altare totum 
cum minuta decima, excepta parte presbiteri» (Zbid., n. 564, blz, 274); te Douchy: 
«Minuta decima de Douchi totaest ecclesie s. Petri Gandensis. De Noella vero unam 
medietatem habet ecclesia s. Petri et presbiter de Douchi alteram» (lbid., n. 896, 
blz. 411-412). 


— 16 — 


Oorspronkelijk werden deze meestal volgens drieledig stelsel ver- 
deeld onder bedienaar, kerk en armen. Vanaf de Xe eeuw verviel deze 
verdeling, vermits ofwel de lekeheer minstens de twee laatste delen 
voor zich inde, ofwel de abdij het grootst mogelijke deel, soms de 
hele tienden voor zich trachtte te winnen. Het pastoorsdeel, dat ge- 
woonlijk een derde van de tienden bedroeg, bleef in enkele parochiën 
als laatste spoor van de oorspronkelijke verdeling over. Vermits 
de abdij, in tegenstelling met de lekeheer, de eigenlijke pastoor van 
hare parochiën was, beschikte zij van rechtswege ook over het pas- 
toorsgedeelte en was enkel verplicht de plaatselijke bedienaar een vol- 
doende inkomen voor zijn levensonderhoud te verzekeren. Meestal 
verleent zij hem daartoe een gedeelte van de altaaropbrengst en van 
de tienden. Soms is het oude pastoorsdeel nl. een derde in bezit van 
de bedienaar gebleven, wat we slechts te Wingles (1), Merelbeke (2), 
Rozebeke en Woubrechtegem (3) met zekerheid konden vaststellen. 
Te Hillegem int de bedienaar de helft van de tienden (4), te Carvin 
een vierde (5), te Roborst een negende (6). Soms wordt het « pars 
presbiteri parrochialis» uitgezonderd zonder nadere bepaling (7). Soms 
blijven de hele tienden aan de abdij en krijgt de bedienaar jaarlijks 
een zekere som vanwege de abdij toegewezen, zoals te Bottelare en 
te Schelderode (8). Voor veruit de meeste parochiën echter ontbreken 
hieromtrent alle gegevens. Zeker is het dat de oorspronkelijke kano- 
nieke verdeling niet meer werd gevolgd, maar dat alles geregeld werd. 
volgens plaatselijke gebruiken en particuliere overeenkomsten, waarin 
dikwijls de willekeur van de oppermachtige abdij overwegend was. 
De onzekerheid die daaruit voortvloeide, samen met de verlokkende 
kracht van deze rijke inkomsten waren oorzaak van de dagelijkse strijd 
ter verovering en verdediging van de tienden. 


(1) Van Lokeren, dl. 1, n. 896, blz. 412. 

(2) Zbid., n. 628, blz. 302. 

(3) bid, n. 421, blz. 229. 

(4) Ibid. n. 421, blz. 229. 

(5) Zbid., n. 749, blz, 335. 

(6) 1bid., n. 421, blz. 229. 

(7) 1bid., n. 564, blz. 274: «Abbas et conventus habebunt in Ansendenghem 
totam decimam, excepta parte que presbiterum parrochialem contingit». 

(8) In 1220 bij de scheiding van beide parochiën, die voorheen door één pastoor 
waren bediend, werd het «presbyteratus» of het inkomen der pastoors bepaald: 
Van Lokeren, dl. 1, n. 460, blz, 244. (Hij vereenzelvigt echter ten onrechte dit « Rode » 
met Gontrode, dat een afhankelijkheid van Gijzenzele vormde en aan de S. Baafsabdij 
toebehoorde). 
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Besluit. 


Vele tienden zijn aldus in de XIIe en XIIIe eeuw uit lekehand 
bevrijd geworden, doch bereikten hun natuurlijke bestemming niet: 
in plaats van aan de arme parochiekerk, kwamen ze aan de grote 
abdij, die ze nog machtiger zal beheersen en uitbaten dan hun vroegere 
bezitters. Vele tienden worden zelfs door de abdij aan lekeheren in 
“pacht gegeven (1), wat er nogmaals op wijst hoe, spijts de kerkelijke 
reactie, de tienden hun religieuse betekenis verloren hadden. 

De bisschoppelijke invloed was hier ook weinig te merken. De 
abdij veroverde haar meeste tienden zonder bisschoppelijke tussenkomst. 
Waar zij met de bisschoppen zelf in strijd kwam, moesten deze het 
dikwijls tegen de machtige abdij afleggen. 

Onder die verschillende aspecten moet de Gregoriaanse Hervorming, 
wat de tienden betreft, als gedeeltelijk mislukt aangezien worden. Voor 
de abdij echter was zij een enige gelegenheid om haar inkomen op 
een gevoelige wijze te verhogen. Het zijn juist de tienden die in de 
volgende eeuwen met het patronaatsrecht zullen verbonden blijven. 
De overige kerkelijke inkomsten zullen weldra aan de meer en meer 
onafhankelijk wordende plaatselijke pastoors en kerken voorbehouden 
worden. 


L. REYNTENS. 


(1) Var Lokeren, dl. 1, n. 493, blz. 257 ; n. 596, blz. 284; n. 660, blz. 309 ; 
n. 685, blz. 320; n. 786, blz. 382; n, 749, blz. 385; n. 758, blz. 835; n. 759, blz, 387, 
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POSITIEVE MORELE ONVOLMAAKTHEID 
OF DAGELIJKSE ZONDE ? 


Sinds ruim veertig jaar heeft zich onder de theologen en asceti- 
sche schrijvers een meningsverschil ontwikkeld over de vraag of de 
vrijwillige positieve onvolmaaktheid ja dan neen een dagelijkse zonde 
is. Tot dan toe werd hierop vrij algemeen ontkennend geantwoord, in 
de overtuiging dat vermelde onvolmaaktheid een middensoort is tussen 
de volmaakte daad en de zonde. 

Het offensief tegen deze opvatting en voor de stelling van het 
zondekarakter van genoemde onvolmaaktheid werd geopend door 
P, Hugueny, O. P., en later gesteund door Kan. Ranwez, de PP, 
Lemonnyer O. P., Elter en Vermeersch S.J., de Professoren Meunier, 
Mainil en andere moralisten (1). 

De traditionele stelling bleef echter steeds haar aanhangers hou- 
den en werd met aandrang verdedigd o.m. door de PP. Garrigou- 
Lagrange en Richard O.P., Cathrein, Mersch, Creusen, Hürth SJ. (2). 

Gezien de betekenis van deze kwestie voor het zedelijk en geeste- 
lijk leven, vooral van hen die zich op bijzondere manier tot het 
nastreven der kristelijke volmaaktheid verbonden hebben, is het niet 
zonder nut vermelde diskussie hier in het kort, en ontdaan van haar 
bijkomstige elementen, weer te geven. Daarbij zullen wij eerst het 
probleem omschrijven, de hoofdargumenten van beide oplossingen 
schetsen, en inmiddels onze voorkeur voor de nieuwere stelling 
verrechtvaardigen. 


(1) Cfr E. Huoveny, in Rev. du clergé frangais, t. 58, bl. 641; in D. T.C, t. 7, 
kol. 1287; in Bull. thom, t. 7, bl. 92; E. Ranwrz, in Ephem. theol. Lov., t.8, 
bl. 177; t. 5, bl. 82; in Nouw. rev. théol., t. 58, bl. 114; A. Lrmonnver, in Bull, 
thom., t.2, bl. 236; A. VermeersuH, in Periodica, t. 17, bl. 194; F. Mami, in Coll. 
dioec. Tornac., t. 20, bl. 818; A. Meunier, in Rev. eccl. de Liége, t. 23, bl, 201. 

(2) Cfr R. Garrreou-Lacrange, in Perfection chrét. et contemplation, t. 2, bl. 527; 
L'amour de Dieu et la croix de Jésus, t‚ 1, bl. 860; La vie spirituelle, t. 8, bl. 583; 
t. 11, bl. (84); t. 15, bl. (3); t. 25, bl. (32); T. Rrcuarp, in Rev. thom, t. 11, bl 1, 
276, 555; V. Carurein, in Zeitschrift fir Aszese und Mystik, t.8, bl. 124, 221; t. 4, 
bl. 369; E‚ Merrscu, in Periodica, t. 17, bl. 186; J. Creusen, in Noup, rev, théol., 
t. 58, bl. 21; P. Huertn, in Gregorianum, t. 5, bl. 102; P. ScrerLinckx, in Ephem. 
théol. Lov., t. 4, bl. 195. 

(3) In verband met de voorgeschiedenis van deze diskussie moet opgemerkt worden 
dat de traditionele stelling slechts van de 17° eeuw schijnt te dateren. Zij zou haar 
oorsprong vinden bij Suarez en dan verder onderwezen zijn door Lugo en de 
Salmanticenses. Het ander standpunt werd reeds ingenomen door Toletus ín 1599 en 
Passerini in 1655. Cfr R. Brouimrarp, Pour Lhistoire de limperfection »morale, in 
Nouv. rev. théol,, t. 58, bl. 217, 


Or 
IL — Noties en probleemstelling. 


Volmaakt is een wezen wanneer er niets aan ontbreekt. « La 
„perfection, c'est simplement le bien complet, l'état d'un être qui 
possède tout le bien qu'il est destiné à posséder ou qui réalise pleine- 
ment sa fin» (1). Volstrekt volmaakt is God alleen, betrekkelijk vol- 
maakt in strikte zin zijn de geschapen wezens waaraan niets ontbreekt 
van hetgeen zij kunnen hebben, of in min strikte zin, de dingen 
waaraan niets te kort is van hetgeen ze moeten bezitten, hetzij uit 
eigenlijke eis, hetzij uit eenvoudige billijkheid. Onvolmaaktheid is 
bijgevolg bij aanwezigheid van een zekere graad van volmaaktheid de 
afwezigheid van een verdere. Zij wordt negatief genoemd, wanneer de 
ontbrekende verdere goedheid niet vereist is (carentia), positief, wan- 
neer deze strikt vereist of minstens passend is (privativa). 

Van deze metafysische noties kunnen we overgaan naar de vol- 
maaktheid en onvolmaaktheid in de menselijke zedelijke daden. « De 
bono et malo in actibus oportet loqui sicut de bono et malo in re- 
bus » (2). Volmaakt is bijgevolg een daad die al de goedheid bezit 
welke de mens haar geven kan, en moet; onvolmaakt, wanneer meer 
goedheid in haar geëist kan worden, dan er in aanwezig is. In de 
huidige Kristelijke orde gezien is een daad essentieel volmaakt, wanneer 
zij beraden en vrij overeenkomstig is met de wet en het geweten en 
door bovennatuurlijke genade en liefde volledig op God gericht is (3). 

Meer in het bijzonder kan een daad onvolmaakt zijn op drie 
manieren: ofwel door gebrek aan beraad, ofwel door gemis aan vurigheid, 
ofwel door tekorten van haar voorwerp. Wat het eerste geval betreft, 
het is onvolmaakter te handelen zonder dan met beraad. Onvolmaakt 
zijn, van dit standpunt, alle eerste bewegingen en alle zogezegde daden 
van de mens. Zij zijn negatief onvolmaakt, als zij objektief gericht zijn 
op een zaak die goed en niet slecht is, b.v. instinktief medelijden ; 
positief, als ze daadwerkelijk gewend staan naar een ongeordend voorwerp, 
b. v. zinnelijke opwellingen. Wat de tweede onvolmaaktheidsoorzaak 
betreft, het is min goed te handelen met een deel van de vurigheid 


St Thomas heeft deze kwestie niet uitdrukkelijk behandeld; de twee kampen 
trachten hem tot zich te trekken, Cfr E. Errer, Sitne in doctrina Sti T'homae locus 
pro imperfectionibus positivis non peccaminosis? in Gregorianum, t. 10, bl. 20; in 
tegengestelde zin T. Ricmarp, Les ömpenfections et la doctrine de Saint Thomas, in 
Rep. thom., t. 14, bl. 131. 

(1) J. Leereree, Les grandes lignes de la dre ee bi Zen 

(2) St Thomas, Sun. Hheols U UIT Nlet vand Een beller : 

(3) A. VermeerscH, Theologia moralis principia, responsa, Dn Bed bL 400, - 
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waartoe men, gezien zijn vermogens, bekwaam is, dan met de volle intensi- 
teit waartoe deze in staat zijn. Deze vurigheid is afhankelijk van de ont- 
vangen genade en van de graad van verworven deugdzaamheid, De onvol- 
maaktheid in vermelde zin wordt terug negatief of positief genoemd paar 
gelang grotere vurigheid van de handelende persoon gemakkelijk of 


moreel onmogelijk is. Wat het derde geval betreft, het is onvolmaak-, 


ter bewust en beraden een min goed objekt te verkiezen boven een 
beter voorwerp, dat bij de zelfde keuze ook onmiddellijk aangeboden 
was. Negatief onvolmaakt is hier het niet kiezen van een beter goed 
dat eenvoudig als mogelijk, als abstrakt en in het algemeen beter, ge- 
kend was; positief onvolmaakt de afwijzing van een beter goed 
waaromtrent de handelende persoon, alles in acht genomen, de over- 
tuiging heeft dat het, in de orde van de zedelijke en kristelijke vol- 
komenheid, van de gerichtheid naar zijn einddoel en de gelukzaligheid, 
voor hem beter is hic et nunc. 

De diskussie omtrent het zondekarakter van de onvolmaaktheid 
betreft niet de onvolmaakte daden door gebrek aan beraad. Deze zijn 
uiteraard onschuldig, tenware zij onrechtstreeks of in oorzaak aan 
slordigheid of een andere ondeugd zouden te wijten zijn. Doch in die geval- 
len zijn deze daden zonden en geen louter onvolmaaktheden meer (1). 

Het meningsverschil behelst ook niet de onvolmaakte daden door 
gemis aan intensiteit, de actus remissi. Deze zijn bij veronderstelling 
goede en verdienstelijke handelingen voortspruitend uit een behoorlijk 
motief en hoegenaamd niet uit luiheid, slordigheid of andere ondeugden. 
Zij lijden alleen aan een zekere materieel - psychologisch defekt dat 
niets met formele zedelijke schuld te zien heeft (2). 

Het probleem raakt ook niet de onvolmaaktheid uit hoofde van 
een min goed voorwerp in abstracto, dus de negatieve onvolmaakt- 
heid, d.w.z. het niet verwezenlijken van hetgeen in zich, theoretisch 
het beste is, maar daarom nog niet klaar en duidelijk het beste is 
voor mij, hic et nunc. ledereen immers neemt aan dat er naast de 
geboden raden bestaan, hetzij in strikte zin, als b.v. de kloosterge- 
loften, hetzij in bredere zin; zo: alles wat beter is dan het strikt 
gebodene, maar waartoe men niet altijd gehouden is. St Paulus 
leert zeer duidelijk, b.v. in / Kor. 7 dat hoewel maagdelijkheid hoger 
staat dan huwelijk, niemand zondigt door de huwelijksstaat te ver- 
kiezen. Er bestaat geen algemene verplichting altijd het beste in zich 


(1) E. Genicor-J. SaLMans, Institutiones theologiae moralis, t. 1, bl. 112. 
(2) E. Ranwez, Ephem. theol. Lov., t. 5, bl. 38. 
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te doen en al zijn daden te stellen onder formeel oogpunt van dat 
beste. Sommige vormen immers van het beste zouden tot onmogelijke 
resultaten leiden: b.v. de universele maagdelijkheid zou het uitsterven 
van het menselijk geslacht met zich brengen. Het beste overtreft de 
zwakke krachten van velen, want zij zijn vaak reeds tot over de 
schouders geladen door wat strikt verplicht is. Hetgeen in zich het 
edelste is, is daarom niet het beste voor iedereen, doch kan voor 
een bepaald persoon door konkrete omstandigheden slecht worden. 
Het betere is helaas dikwijls de vijand van het goede. Om al die redenen 
aarzelt S. Paulus niet te zeggen melius est nubere quam uri (IKor. 7.9) 
en volo iuniores (viduas) nubere (I Tim. 5,14.) A fortiori bestaat 
er geen algemene verplichting altijd en overal te zoeken en na te 
sporen wat het beste is, Elke daad is in zich goed wanneer zij uit 
hoofde van voorwerp, doel en omstandigheden behoorlijk is, ook 
buiten alle vergelijking met het betere. De bekomrimernis om overal 
het beste te zoeken zou, gezien de menselijke beperktheid, zelfs voor 
de voorbeeldigste een ondraaglijke last zijn en een bron van onge- 
wettigde angst (1). Kristus zelf heeft toch Zijn juk zacht en Zijn last 
licht genoemd. Uit zich zelf dus en in het algemeen verplichten de 
raden niet zoals de geboden; indien de raden uit zich zelf verplicht- 
ten, zouden zij geen raden meer zijn maar bevelen (2). 

Het enige punt waarover deze diskussie handelt is de positieve 
onvolmaaktheid, de morele, individuele, ‘aktuele en formele (3) on- 
volmaaktheid, d.w.z. de konkrete wilsdaad waardoor de mens, 
wanneer hij te kiezen heeft tussen twee behoorlijke besluiten van 
ongelijke waarde, zich vrijwillig en daadwerkelijk uitspreekt voor dat 
wat hij, alles ingezien, voor hem, hic et nunc, zedelijk het minst vol- 
maakt oordeelt. Het gesteld probleem luidt dan: is er formele 
dagelijkse zonde in gelegen, wetens en willens een minder goed te 
verkiezen boven een groter goed dat zich, alles ingezien, klaar voor- 
doet als beter voor mij in al de konkrete omstandigheden? Meer 
kristelijk uitgedrukt is de vraag: moet ik op straf van dagelijkse 
zonde ingaan op de ingevingen van de H. Geest ‘waarin Hij mij 
klaar en duidelijk inspireert hetgeen zeker voor mijn geestelijk welzijn 


(1) A. VerueerscH, Art. cit, bl. 206, 208 ; coll. Op. cit, bl. 404. 

(2) E. Ranwez, Ephem. theol. Lov. t. 8, bl. 188. 

(3) Moreel staat tegenover metafysisch, individueel tegenover algemeen, aktueel 
tegenover habitueel, en formeel tegenover materieel-psychologisch. Cfr E. Ranwez, 
in Ephem. theol. Lov. t. 8, bl. 182. 
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het beste is? (r). Om het even dus of het gaat over een raad van 
de rede of over een suggestie van de genade; want voor de gelovige 
is het even kristelijk de door het geloof geleide rede te volgen, als 
het zedelijk is de goddelijke raadgevingen te beluisteren. Het gaat 
dus niet over de vraag of men verplicht is altijd te doen hetgeen het 
beste is in zich en in het algemeen, maar wel over deze of ik, als 
konkreet en bepaald individu, gehouden ben te doen hetgeen mij volgens 
mijn aktuele morele mogelijkheden klaar het beste toeschijnt, re- 
kening houdend niet alleen met het voorwerp van die daad doch 
bovendien met haar konkrete omstandigheden, met het geheel van 
mijn plichten en met mijn noden en beperktheden. Men noemt dit 
simpliciter het beste niet in de zin van het absoluut volmaakte, maar 
in de zin van het beste, alles samengenomen, in toto, voor mij. 
Dat simpliciter beste is uiterst individueel, want wat voor mij het 
beste is, kan voor mijn gebuur het min goede, zelfs het slechte 
zijn en omgekeerd. Dit alles hangt af van ieders natuur, konkrete 
vermogens, reeds verworven deugd, graad van goddelijke bijstand, 
enz. Het beste zal men hier niet volgens mathematische, doch volgens 
morele normen nemen. Het beste moet het min goede aanzienlijk 
overtreffen, want het heeft geen zin deze reeds delikate kwestie op 
vitterijen toe te passen. Het beste moet klaar en duidelijk als het 
beste gekend zijn. Dit is doorgaans enorm moeilijk, vaak niet uit te 
maken. Toch is dat inzicht in het beste voor mij soms bereikbaar 
«sive ex rei existentia, sive ex declaratione auctoritatis legitimae, qualis 
habetur in eius praeceptis non obligantibus sub peccato; sive ore data 
sint, sive contineantur in scriptis, utpote in regulis religiosorum» (2). 
Een sprekende toepassing vindt het gesteld probleem b.v. in het geval 
van iemand die naar eigen inzicht en naar het wijs oordeel van zijn 
oversten roeping heeft tot een of andere vorm van kristelijke vol- 
maaktheid en liefde. Kan hij zonder dagelijkse zonde aan die roeping 
weerstaan 3? We spreken alleen van dagelijkse zonde en niet van dood- 
zonde, omdat er hier geen kwestie is van de substantiele kernelemen- 
ten van de zedelijke en kristelijke orde, doch alleen van de toemaat 
aan dat wat in die orde strikt bevolen is (3). 


(1) Verschillende doch gelijkaardige formuleringen van deze probleemstelling 
kan men lezen bij E. Ranwez, Ephem. theol. Lov., t. 8, bl. 182; P. Screruinckx, 
Art. cit., bl. 195; A. Meunier, Art. cit, bl. 208; R. GARrrGoU-LAGRANGE, L'amour 
de Dieu et la croix de Jésus,t. 1, bl. 361 ; J. Creusen, Art. cit, bl. 22; E. Mrrscu, 
Art. cit.‚ bl. 186; A. Verurerscu, Art. cit, bl. 195. 

(2) A. VermeercH, Op. cit, bl. 401. 

(3) A. Meunrer, in Art. cit, bl, 211, n. 1. 


EEE 
IL — De traditionele stelling. 


De traditionele stelling ziet er geen zonde in beraden en vrijwillig 
tussen twee goede daden de minst goede te kiezen, ook wanneer de 
handelende persoon klaar en duidelijk oordeelt dat voor hem de 
beste, alles ingezien, mogelijk en wenselijk is. Pater Garrigou- Lagrange 
b.v. geeft het geval van een geneesheer die gedurende een hele noveen 
„ dagelijks de mis heeft bijgewoond en die wellicht onder ingeving van 
de H. Geest, voelbaar uitgenodigd wordt om verder dagelijks naar de 
mis te gaan. Hij weet dat het voor hem zeer schoon en nuttig zou 
zijn, maar toch doet hij het niet om dit half uur aan de studie te 
wijden. Zijn houding is min goed in zich en ook min goed voor 
hem, maar, naar de mening van de professor aan het Angelicum, 
oordeelt de dokter juist. Ver van zondig, is zijn daad zedelijk goed, 
overeenkomstig met zijn laatste doel (1). De gronden die voor deze 
mening kunnen aangegeven worden, zijn o.m. de volgende: 


1. Het is een onomstootbaar feit, praktisch een dogma van onze 
moraal, dat er geboden en raden bestaan. De raden verschillen hierin 
van de geboden dat deze laatste een verplichting, een morele nood- 
zakelijkheid meebrengen, terwijl de eerste aan de vrije keuze overgelaten 
worden van hen aan wie zij aangeboden worden. De zonde druist in 
tegen een gebod dat sub gravi ofwel sub levi verplicht, de verwaar- 
lozing van het betere gaat slechts in tegen een raad, die niet bindt, 
doch slechts uitnodigt te doen wat beter is. 


2. De zedelijkheid van een daad wordt bepaald door haar over- 
eenstemming met de normen van behoorlijkheid : de verheven 
menselijke natuur van de kristen, zijn einddoel, de gelovige rede 
welke dit alles bepaalt. In al haar elementen moet de daad aan deze 
normen beantwoorden, in haar objekt, omstandigheden en doel. 
Welnu de minst goede daad is en blijft behoorlijk in zich. Er zijn, 
bij veronderstelling, een goed voorwerp en goede omstandigheden, en 
het motief ligt in hun behoorlijkheid welke de wil onvoorwaardelijk 
waardeert (2). « Dicendum est, zeggen de Salmanticenses, talem imper- 
fectionem esse absolute actum bonum et non malum, neque indifferen- 
tem et consequenter esse posse vitae aeternae meritorium » (3). 


(1) Cfr La vie spirituelle, t. 15, bl. (3); t. 8, bl. 588; t. 11, bl. (84). 

(2) J. Creusen, Art. cit, bl. 25, 26, 4 

(3) De peccatis, D. 19, dub. 1, n. 8; coll. De incarnatione, in III Sti Thomae, 
ko an 1e 
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3. Het min goede willen ten koste van een groter goed, kan 
nooit slecht worden. De kennis van het betere kan niets afdoen van 
de werkelijke goedheid van het min goede. Het verstand is een ver- 
mogen dat zijn voorwerpen kent, doch niet moreel wijzigt (1). 

4. Zedelijk handelen is streven naar menselijke en kristelijke vol- 
komenheid. Beter willen worden is de wet van alle natuurlijke 
moraliteit en van alle kristelijke liefde. Welnu die wet wordt nageleefd 
wanneer men zijn wil op het goede richt, ook wanneer dit goede min 
goed is dan het betere. Door deze keuze assimileer ik het goede, voeg 
ik het aan mijn beperkte volmaaktheid toe en verbeter ik mijn wezen (2). 

5. De verwezenlijking der volmaaktheid is voor de mens niet zo 
eenvoudig als voor louter geestelijke wezens, als b.v. engelen. Deze 
kennen onmiddellijk en intuïtief hun wezensvolkomenheid en kunnen 
deze rechtstreeks willen. De mens moet uit hoofde van zijn samen- 
gestelde natuur, geleidelijk en tastend het goede zoeken op te bouwen. 
Doch evenmin als de ver afgeleide konklusies onwaar zijn omdat ze 
op afstand van de eerste beginselen liggen, zijn de min goede daden 
slecht omdat zij nog verwijderd liggen van de totale volmaaktheid (3). 

6. Een daad is onredelijk en dientengevolge onzedelijk wanneer 
zij langs geen enkele kant tot mijn einddoel kan teruggeleid worden. 
Maar dit is hoegenaamd niet het geval met daden die bij veronder- 
stelling goed en behoorlijk zijn (4). Het min goede kiezen kan min 
redelijk zijn en daarom onvolmaakt zijn, maar zonder nochtans onre- 
delijk te worden (5). 

7. Het min goede zal praktisch altijd gekozen worden omdat het 
meer genoegen verschaft, genoegen dat aldus nevendoel wordt naast 
dat der zedelijke waarde. Men vergete echter niet dat het genoegen 
van een daad altijd volkomen parallel loopt met de morele waarde 
of onwaarde van deze. Bijgevolg zodra het genoegen langs een goede 
daad om naar het einddoel en de zedelijkheid kan herleid worden, 
is het niet kwaad doch alleen goed dat genoegen tot medeobjekt 
van een keuze te nemen (6). 


8. De verdedigers van de traditionele stelling weigeren enig argu- 


(1) E. Merscn, Art. cit, bl. 186. 

(2) P. Screruinckx, Art. cit, bl. 199. 
(3) Ibidem, bl. 200. 

(4) J. Creusen, Art. cit, bl. 27. 

(5) E. Merscu, Art. cit, bl. 191. 

(6) J. CREUSEN, Art. cit, bl. 26, 
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ment tegen hun mening te laten gelden uit de psychologische en 
zedelijke ontleding van de zogezegde oneerbiedige ondankbaarheid van 
hen die op de ingeving van de H. Geest en de genade niet ingaan. 
Dat zijn immers verhoudingen van goddelijke liefde die niet experi- 
menteel waar te nemen zijn en zeker niet rationeel ontleed kunnen 
worden. God alleen, zeggen ze, kan totaal gedesinteresseerde aanbie- 
dingen doen, waarvan de aanvaarding Hem zeker zal behagen, doch 
waarvan de weigering Hem niet zal mishagen, wanneer in de plaats 
daarvan een ander goed, maar min goed werk zal gedaan worden. 
God kan in de keuze van het min goede geen ondankbaarheid of 
belediging zien, want Hij laat precies toe te kiezen, Hij inviteert 
slechts zonder te willen verplichten (1). 

9. Indien een onvolmaaktheid toegelaten wordt dan zal zij niet 
schuldig zijn door zich zelf, maar op bijkomstige, uitwendige 
wijze, omdat zij voortkomt uit misprijzen, luiheid of zinnelijkheid. 
« Huiusmodi imperfectionibus accedere quandoque potest peccatum 
ratione motivi pravi ob quod homo consilium illud omittere statuit ; 
lex enim naturalis iubet ne nos motivo irrationabili in actibus huma- 
pis determinemus» (2). Maar men kan altijd de raad zelf op rede- 
lijke wijze voorbijgaan omdat de goedheid van het min goede de 
redelijkheid van die keuze waarborgt (3). Kan het kwaad uit een 
ondeugd voortkomen die de keuze van het min goede inspireert, dan 
komt het niet ex formali ratione electionis minoris boni (4). 


III — De nieuwe stelling. 


Hoe indrukwekkend de aangehaalde argumenten ook mogen zijn, 
toch zijn ze o.i, niet van aard om een onvoorwaardelijke overtuiging 
teweeg te brengen. De beperkte ruimte waarover we beschikken, laat 
niet toe ze elk afzonderlijk te onderzoeken. We verwijzen hiervoor 
naar de aangehaalde auteurs en naar de volgende uiteenzetting van 
de argumenten der tegenpartij. Alleen willen we wijzen op hun 
algemeen kenmerk dat zij, wellicht onbewust, doorgaans allen de nega- 
tieve en niet de positieve onvolmaaktheid betreffen. We herhalen het, 
de vraag is niet of er zonde mee gemoeid is, bewust een minder goed 
in zich te verkiezen boven een groter goed in zich. Zij luidt: is het 


(1) Jbidem, bl. 24, 28. 

(2) E. Gremicor-J. Sarsmans, Op. cit, bl. 112. 
(3) J. CREUSEN, Art. cit, bl. 80. 

(4) E. Meersen, Art. cit, bl. 198. 
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dagelijkse zonde bewust en beraden een zedelijk minder goed te ver- 
kiezen boven een gro'er goed dat duidelijk en rechtmatig wordt aan- 
bevolen als beter in zich en bovendien, alles samengenomen, beter voor 
ons, hic et nunc. 

Daarop moet o.i. affirmatief geantwoord worden met het gevolg 
dat het bestaan van zogezegde positieve onvolmaaktheden die vrij zijn 
van zonde, dient ontkend te worden. Het volstaat echter niet dit te 
bevestigen ; afirmantis est probare. 


Ed 


Alvorens tot de argumenten te komen, willen wij twee voorbe- 
merkingen maken, de ene van metafysische, de andere van specifiek- 
kristelijke aard. 

Van metafysisch standpunt zijn de noties van goed, doel, natuur 
en volmaaktheid zeer nauw verbonden, bijna identificeerbaar. Goed 
noemt men iets, wanneer het beantwoordt aan dat waarvoor het 
uiteraard bestemd is, b.v. brood dat goed voedt. Daaruit volgt dat 
een oordeel over wat goed is, de kennis veronderstelt van een doel. Van 
een apparaat waarvan ik de bestemming niet ken, kan ik onmoge- 
lijk zeggen of het goed of slecht is. De notie van goed, bestemming 
of doel veronderstelt verder de begrippen van natuur en volmaaktheid 
samen. We zeggen dat een wezen goed is als het zijn natuur ver- 
wezenlijkt, d.w.z. als het al de elementen bezit die zijn wezen bepa- 
len, zodanig dat bij afwezigheid van één onder hen het wezen 
ophoudt dat wezen te zijn. Welnu, in deze verwezenlijking van zijn 
natuur ligt de volmaaktheid van ieder wezen. Deze is eenvoudig het 
volle goed, de toestand van een wezen dat al het goed bezit dat het 
bestemd is te bezitten en dat bijgevolg zijn doel ten volle bereikt. 
Volgens de metafysika is goed en volmaaktheid één en dezelfde zaak : 
volmaaktheid is het afgewerkt goed (1). Dit alles toepassend op de mens 
zeggen we: een mens is goed als hij dat verwezenlijkt waartoe hij 
uit zijn natuur en door de Schepper van die natuur bestemd is. 
Onderscheid dient gemaakt tussen soortelijke en individuele bestem- 
ming. Er moet in acht genomen worden dat de normen van die 
bestemming niet met matematische doch met morele maten moeten 
bepaald en uitgedrukt worden. Maar indien het van metafysich stand- 
punt uit waar is dat goed en volmaaktheid samen vallen, dan is er 
kwaad zodra er geen volmaaktheid is, en is iedereen die verplicht is 


(1) J. Leerereg, Op. cit, bl. 226 en volg. 
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tot het goede, gehouden tot de volmaaktheid. Dit punt is belangrijk 
voor de moraal, want in sommige scholen en ook in de moraaltheo- 
logie onderscheidt men goed en volmaakt derwijze dat men tot het 
eerste gehouden is en niet tot het laatste (1) 

Hoewel dit punt in de handboeken niet is doorgedrongen en er 
hier een opvallende disharmonie wordt vastgesteld tussen wijsbegeerte 
en godgeleerdheid, schijnt de kristelijke leer over de algemene plicht 

“paar volmaaktheid te streven een uitnodiging in te houden de theo- 
logie hiermede in overeenstemming te brengen. De kristelijke volmaakt- 
heid vraagt de verwezenlijking van de menselijke natuur in genade 
en in bovennatuurlijke liefde. Welnu uit geautoriseerde bronnen weten 
we dat geen enkele graad van volmaaktheid en liefde ons mag voor- 
gespiegeld worden als de uiterste grens welke men niet moet over- 
schrijden. Integendeel met Gods hulp zijn we volgens de plannen 
van de voorbestemming onbepaald vervolmaakbaar in liefde. De 
H. Schrift zegt dit duidelijk in Mt. 22, 37, coll. Mc. 12,30 en Lc. 
10,27: « Gij zult de Heer uw God beminnen met heel uw hart, 
met heel uw ziel en heel uw verstand. Dit is het eerste en grootste 
gebod». Op grond van die woorden moet niet alleen uit de ziel ver- 
wijderd worden al wat tegen de liefde strijdt, maar wordt bevolen 
dat wij positief onbeperkt zouden beminnen, Dezelfde plicht wordt 
even duidelijk door het kerkelijk leergezag voorgehouden. « Omnes 
qui ea (Ecclesia) duce magistraque utuntur, ex Dei voluntate ad 
vitae sanctimoniam niti debent. « Haec est voluntas Dei, ait Paulus, 
sanctificatio vestra» (Z Thess. 4,3); quam quidem cuius generis esse 
oporteat Dominus ipse sic declarat: « Estote ergo vos perfecti, sicut 
et pater vester coelestis perfectus est» (Mt. 5,48). Nec vero quisquam 
putet ad paucos quosdem lectissimos id pertinere, ceterisque in infe- 
riore quodam virtutis gradu licere consistere. Tenentur enim hac 
lege, ut patet, omnino omnes, nullo excepton (2). « Illa huic (S. Tho- 
mae) erat certissima doctrina, amorem Dei numgquam non oportere 
crescere ex ipsa forma praecepti: Diliges Deum tuum ex toto corde 
tuo» (3). Het streven naar immer groeiende volmaaktheid is een 
eis van onze aardse menselijke toestand. De mens is op aarde een 
viator wiens taak en roeping het is immer verder te schrijden naar 


(1) J. LrcrereQ, L'enseignement de la morale chrétienne, bl. 18. 

(2) Pius XI, Enc. Rerwm omnium, 25 Jan. 1928, over de H. Franciscus van Sales. 

(3) Piws XI, Enc. Studiorum ducem, 29 Jun. 1923, over de H. Thomas van 
Aquino, 
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God. Hij kan God nooit zoveel beminnen als Deze moet bemind wor- 
den (1). De enige goede norm van liefde tot God is de bereidwillig- 
heid Hem steeds meer te beminnen. Wie God in een bepaalde graad 
genoeg bemind acht, handelt tegen de wet van de liefde. Hij komt 
bovendien te kort aan de plicht van liefde tot zich zelf. Deze immers 
vraagt een zo ver mogelijk reikende groei in zedelijkheid en in geluk- 
zaligheid. « Totum enim et perfectum idem sunt secundum philoso- 
phum » (2). 


Na deze voorbemerking kunnen we komen tot de argumenten zelf 
welke ter verdediging van de nieuwe stelling aangebracht worden. 

1. Pater Huguenv redeneert als volgt (3). De hoogste norm van 
zedelijkheid is: als mens, ontwikkel uw menselijk leven en als 
kristen, laat in u de liefde groeien welke de H. Geest in uw hart 
legt en door dewelke Gij op de Vader van liefde gelijkt. Hiermede 
wordt niet een uiterlijk reglement bedoeld, noch de eisen van een 
soortelijke algemene menselijke volkomenheid, maar de strikt indivi- 
duele roeping welke mijn natuur en God mij bepalen. De uitwendige 
en algemene wetsnormen zijn geen adekwate uitdrukking van al de 
eisen welke de moraal mij individueel stelt. Zij kunnen niet aange- 
past zijn aan de menigvuldige omstandigheden van mijn leven en aan 
de eigenaardigheden van mijn persoonlijk ik. Zij zijn als het ware 
een gemeenschappelijke deler van de zedelijkheidseisen voor iedereen 
afzonderlijk. De negatieve geboden laten een tamelijk preciese formu- 
lering toe : het verbodene is klaar en net verboden. De affirmatieve 
integendeel kunnen ons in hun uitdrukking oomogelijk de laatste 
nauwkeurigheid geven van hetgeen wij op ieder moment individueel 
moeten doen: « hoeveel moet ik bidden, hoeveel moet ik werken, 
welke aalmoezen moet ik geven, hoe moet ik mij ontspannen, enz.». 
Dat kan de grootste kasuïst ter wereld voor mij niet uitmaken ; dat 
kan alleen een bevel van binnen uit, een bevelende stem van ons 
geweten. Want het moet gemeten zijn met de individuele maat van 
‘onze krachten en van de ontvangen genaden. Zolang iemand zich niet 
boven een middelmatig peil van zedelijk leven verheft, zal hij zich 


(1) Sr Tromas, Sum. theol., I-I1, q. 64, a. 4, in c.: « Numquam potest homo 
diligere Deum quantum diligi debet». 


(2) Zbidem, 11-11, q. 184. a. 3, in c. 
(3) Art. cit.‚ kol. 1289. 


DEN 


On 


kunnen houden aan daden van gewone deugdzaamheid. Maar wanneer 
overvloedige genaden hem een meer dan gewoon vermogen zullen 
geven, zullen de natuurlijke en goddelijke eisen meer vorderend wor- 
den. Dan zullen meer voortreffelijke daden van liefde tot God en de 
naaste en van zelfvervolmaking gevraagd worden, die men opera con- 
silij noemt in strikte of in ruimere zin. In verband met deze eisen 
worden twee vragen gesteld : ten eerste, is er een echte gewetensaan- 
duiding iedere keer dat een raad zich voordoet als mogelijk, en indien 
neen, hoe zal men waardeloze inbeeldingen onderscheiden van echte 
gewetensaanduidingen ? Ten tweede, hebben de inwendige ingevingen, 
die als ware gewetensaansporingen erkend worden, imperatieve kracht ? 
Wat de eerste vraag betreft, iedere raad die in het gedacht komt, is goed 
in abstracto, maar daarom nog niet goed in concreto voor mij. Opdat 
hij werkelijk een gewetensaanduiding weze moet hij in beraad geno- 
men geweest zijn : consilium in optione ponitur eius cui datur (1). 
Pater Hugueny geeft vier kriteria aan waardoor men zal erkennen dat 
een raad die zich als mogelijk voordoet, in werkelijkheid voor ons 
niet het beste is, en dus liefst niet gevolgd wordt : fe) wanneer hij 
een ander werk belet, dat, hoewel geringer, beter past in het kader 
van onze behoorlijke staatsplichten; 82°) indien hij aan onze naaste een 
last berokkent die wij hem uit liefde beter sparen; 39) indien het offer 
dat hij ons vraagt ons de natuurlijke vreugde ontneemt welke wij in 
het kader van onze normale ontplooing nodig hebben en daarom ons 
peil schijnt te overtreffen; 4°) indien de herhaalde voorstelling van zulke 
raden bij ons bezorgdheid en skrupels veroorzaakt die een hindernis en 
een bron van storing in ons zedelijk leven meebrengen. In al deze 
gevallen — en er zijn er wellicht nog meer — heeft men te doen 
met een inbeeling, niet met een ingeving van de H. Geest, en dan is 
het plicht het betere niet te kiezen. Maar er zijn gevallen waarin 
men geen enkele redelijke reden vindt om het betere af te wijzen, 
gevallen waarin het geweten zegt dat het betere, hoewel lastiger, 
voordeliger is voor onze persoonlijke, sociale en religieuze levenshou- 
ding, en dat zonder nadelen op enig ander gebied. Hier gaat het 
niet om inbeeldingen, maar om aanwijzingen van de H. Geest, Wiens 
ingeving de intieme en individuele wet van de kristen zijn, geen 
geschreven geboden evenwel, maac toch een fluisterende wet. Hier 
staan we bij de tweede vraag van daar straks: heeft men dan geen 
imperatieve gewetensuitspraak die op straf van dagelijkse zonde ver- 


(1) Sr Tromas, Sum. theol., I-II, q. 108, a. 4, ad 1. 
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plicht? Het blijkt van wel, om de goede reden dat in vermeld geval 
de mens geen enkele der hoger geciteerde redenen heeft om het zich 
opdringend betere werk af te wijzen. Het geweten en de H. Geest 
suggereren het niet enkel als mogelijk, maar als een werk dat voor 
het ogenblik voor mij het beste is, de werkelijke en konkrete verwe- 
zenlijking van onze levenswet: streef uw menselijke en kristelijke 
volkomenheid na. Dit is geen geschreven voorschrift maar de ongeschreven 
verkristelijkte natuurwet: wees volmaakt zoals uw hemelse Vader het 
van u individueel vraagt. Zich aan dat betere onttrekken om de een 
of andere reden zou wellicht betekenen: een voorwendsel aanwenden 
dat de ware maar verdoken beweegreden van ons handelen moet 
dekken, nl. een ongeordende liefde tot lagere waarde ten prijze van 
hogere. Het min goed werk dat boven een raad verkozen werd, kan 
goed en verdienstelijk zijn, maar alvorens het te kiezen zouden we 
een ander en beter werk weren door een onredelijke weigering. We 
zouden ingaan tegen een voorschrift dat niet in wetboeken geschreven 
staat, maar ons van binnen uit gegeven is door de aanduidingen van 
de H. Geest. Die handelwijze zou niet zijn secundum legem, maar 
praeter legem, een inordinatio irreferibilis ad finem charitatis, een 
dagelijkse zonde. 

2. Professor Ranwez redeneert enigszins anders om hetzelfde stand- 
punt te verdedigen. ledere keer, zegt hij, dat de mens met volle kennis 
van zaken een onredelijke daad stelt, zondigt hij. Welnu, kiezen 
hetgeen men klaar inziet, alles samen genomen min voordelig te zijn 
voor zijn ziel, is onredelijk. Dus... (1). De major van deze redene- 
ring wordt aanvaard door iedereen die met St Tomas erkent dat de 
mens in al zijn vrije daden moet handelen als mens, d.w.z. overeen- 
komstig de eisen en de waardigheid van de redelijke natuur (2). 
Vermits evenwel deze redenering wil gelden voor natuurlijke en boven- 
natuurlijke zedelijkheid moet men hier onder redelijkheid verstaan de 
werking van het door het geloot verlichte verstand. De minor blijkt ge- 
grond op het feit dat men voor de daar vermelde keuze van het minder 
goed geen enkel ernstige reden kan aangeven. De verdedigers van de 
andere stelling hebben gepoogd toch een billijke reden te vinden om 
genoemde keuze te verrechtvaardigen. Sommigen zeggen: die reden 


(1) Eph. theol. Lov., t. 3, bl. 188; t. 5, bl. 32; Nou. rev. théol., bl. 114. 

(2) Zie St Tromas, Sum. theol., 1-11, q. 18, a. 9: «Actus repugnans rationi 
habet rationem mali»; q. 71, a. 6 ad b: «A philosopho morali consideratur pecca- 
tum praecipue secundum quod contrariatur rationi». Cfr B.H. Merkrervacu, Summa 
theologiae moralis, t. 1, bl. 115. 
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vindt men precies hierin dat men door geen enkel kategoriek gebod 
absoluut verplicht is en dat men mag tonen vrij te zijn. Hierop 
antwoordt Billuart: « Qui, omittere vellet actum non praeceptum… 
praecise et solum quia nom tenetur.. male faceret…, tunc enim ista 
solutio esset otiosa, carens pia utilitate aut iusta necessitate» (1). 
Anderen zeggen : de reden van mijn keuze ligt in het feit dat het 
Objekt van mijn daad behoorlijk is; daaraan verandert de aanwezig- 
heid van een beter objekt niets. Daarop moet geantwoord: de keuze 
van het min goede zou behoorlijk zijn, indien ik het min goede zou 
doen zonder het betere te moeten weigeren, indien het min goede 
alleen stond. Maar in het gegeven geval, kan men het min goede niet 
kiezen zonder in de geest het klaar bewustzijn van het betere te 
hebben en zonder het betere van de hand te wijzen; hetgeen onrede- 
lijk is (2). Anderen nog zeggen : men kiest het min goede omdat het 
beter is onder sommige opzichten, b.v. tot voldoening van mijn 
menselijke natuur die ontspanning en aangenaamheid nodig heeft. 
Doch in dit geval zijn wij buiten het gestelde probleem ; dan is het 
min goede, alles samen genomen, het beste en niet meer het min 
goede. Nog verder werpt men tegen : de keuze van het min goede is 
niet onredelijk ; zij is alleen min redelijk; er zijn graden in de rede- 
lijkheid en de orde van de redelijkheid dringt zich maar op in de mate 
waarin zij bekrachtigd is door een gebod dat sub gravi of sub levi 
verplicht. Buiten de grenzen van zulkdanige geboden ligt een toe- 
maatvolmaaktheid, een meer dan verplichte gelijkvormigheid met de 
orde der redelijkheid. Deze bemerking schijnt manifest afkomstig uit 
een juridische opvatting van het zedelijk leven dat coëxtensief wordt 
geacht met de geschreven en algemeen geldende geboden. In werke- 
lijkheid echter betekent afwezigheid van juridische wetten nog geen 
afwezigheid van verplichting eenvoudig weg. «L'homme marchera dans le 
chemin de la raison, comme dans une route divine... Vouloir son bien à 
soi, mais le vouloir aussi large que le comportent les attaches universelles et 
divines, telle est la loi de la créature raisonnable; elle s'y sent 
obligée, c'est-à-dire liée naturellement» (3). De volledige wet van de 
kristen mens ligt in de totale zedelijkheid gevat in het geweten, en 
in de aanduidingen van de H. Geest. « Quae sunt leges Dei, zegt 
Augustus, ab ipso Deo scriptae in cordibus, nisi ipsa praesentia Spiri- 


(1) De actibus humaris, D. IV, a. 6, obj. 3. 
(2) A. Meunier, Art. cit, bl. 209-211. 
(3) A. Sertimzanges, La philosophie morale de St Thomas d'Aguin, bl. 99. 
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tus Sancti» (rt). Bovendien schrijft de juridische moraal al haar 
geboden op afzonderlijke bladen alsof deze elk een geheel vormden, elk 
op zich zelf. In feite echter zijn alle geboden maar stralen die ont- 
springen aan eenzelfde eeuwige wet, eenzelfde natuurwet: voert u als 
mensen en als kristen naar uw laatste individueele volmaaktheid. De 
juridische geboden zijn echter in eerste instantie afgestemd op een 
soortelijke zedelijkheid, ze moeten verder doorgetrokken worden tot 
de zedelijke normen van de individuele morele gedragingen (2). 

Op grond van dit alles blijkt dat de minor van Prof Ranwez' redene- 
ring juist is, dat namelijk, in het licht van de plicht tot individuele 
uitgroei van de immer vervolmaakbare menselijke natuur en het 
toenemend aanbod van goddelijke genade, het onredelijk is hic et nunc 
niet te willen beter worden, te weigeren zijn broeders meer goed te doen, 
het Mystiek Lichaam heiliger te maken, God meer glorie te geven, 
wanneer het zeker en klaar is dat God ons daartoe uitnodigt en opvor- 
dert. Dientengevolge is het dan ook zonde zo te handelen. 

3. Prof, Meunier wijst op een konfirmatie en toepassing van deze 
stelling (3) welke bovendien haar groot belang aantoont voor het 
morele leven. Men spreekt zeer veel op onze dagen over plicht van 
staat, van katholieke aktie, van sociale werkzaamheid, van missie- 
apostolaat, van eerherstel, enz. Indien men wil vermijden dat dit 
alles in de praktijk op niets anders neerkome dan op holle woorden, 
moet men deze brede plichten volgens konkrete normen kunnen bepa- 
len. De moralisten bekennen reeds hua onmacht om de draagwijdte 
van de strikte zedelijke plichten voor elk individu klaar en juist te 
omschrijven. P. Vermeersch b.v. schrijft over de plicht aalmoezen te 
geven : «de eleemosynae officio si controversias consideres moralistarum, 
id persuasum habebis, positivum caritatis praeceptum accuratae defi- 
nitioni resistere» (4). Die-plichten moeten voor iedereen gemeten wor- 
den aan de konkrete vermogens, verantwoordelijkheden en genaden. 

“Als dit reeds zo is voor de gewone punten van het zedelijk leven, 
dan moet zulks a fortiori het geval zijn voor die andere opvorderingen 
die slechts gesteld worden voor mensen die zich door lange oefening 
en dank aan overvloedige genaden boven de gewone deugdzaam- 
heid hebben verheven. Zij kunnen hun eisen niet steunen enkel 


(1) Geciteerd bij St Thomas, Sum. theol., 1-11, qg. 106, a. 1. 

(2) Cfr F. Mam, Art. cit, bl. 825. 

(3) Art. cit, bl. 218; Cfr E. Ranwez, Nouv. rev. théol., bl. 127; A. Ver- 
MEERSCH, Art. cit., bl. 212. 

(4) Op cit.‚t. 2, 108. 
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op wetsvoorschriften, die een gemeenschappelijk minimum voorschrijven 
voor iedereen, zij zijn aangewezen op het verdere en betere dat hun 
geweten en de H. Geest hun in individuo aantonen. Hun geweten is 
hier de enige bepalende norm vermits de objektieve norm onbepaalbaar 
is. Indien daarin het geweten niet gevolgd wordt, maakt men zich niet 
schuldig aan de zonde van iedereen die tegen zijn geweten handelt? 

4. Een ander argument wordt door Kanunnik Leclercq gehaald 
uit de samenhangende kontinuiteit van het zedelijke en het geestelijke 
leven (1). Wie niet vooruitgaat, gaat achteruit, zeggen vaak de geeste, 
lijke schrijvers. Het enige middel om niet in zonde te vallen is 
immer vooruitgang te maken op de weg der volmaaktheid. Wie wetens 
en willens weigert volmaakter te worden, aanvaardt dus door het feit 
zelf de zonden die hij in een toestand van groter volmaaktheid niet 
zou bedreven hebben. De ondervinding bevestigt dit: zij die het vol- 
maaktere regelmatig weigeren te beoefenen, vervallen spoedig in de 
ziekte van de morele slaap die zo vele kristelijke levens onbeduidend 
maakt en zonder grote stoten naar de geestelijke dood voert (2). 
Indien het enig middel om niet te zondigen werkelijk is: volmaakt 
te zijn; en de enige uitweg om niet verantwoordelijk te zijn voor 
de zonden welke de menselijke zwakheid, helaas vaak toelaat, erin 
bestaat: al het mogelijke te doen om volmaakter te leven, wordt 
iedere raad van het betere te doen voor mij een werkelijke plicht. 
En dientengevolge betekent de verwaarlozing ervan een zonde. 

5. De onvolmaaktheid waarvan de vertegenwoordigers der klassieke 
stelling het bestaan verdedigen, is een loutere fiktie zonder objektivi- 
teit. Zij redeneren altijd in funktie van de daad in het algemeen van 
haar goedheid in se, van het koncept goede daad. Wanneer het geval 
zo bekeken wordt is het echter een abstraktie. Men moet dan ook 
niet verwonderd zijn dat, wanneer het geval op konkrete toestanden 
en op reële daden wordt toegepast, het uitloopt op theoretische en prak- 
tische moeilijkheden die onoplosbaar zijn. Waarom neemt men aan 
dat de weigering van een betere daad en de afwijzing van daadwer- 
kelijke genaden zo betreurenswaardig zijn, wanneer deze onvolmaakt- 
heden geen zonden zijn? Voelt men niet het ongerijmde aan van dit 
standpunt in het geval van een seminarist die, wanneer hij in verlof- 
tijd wetens en willens en zonder reden zijn meditatie weglaat, geen 
zonde zou doen, en gedurende het schooljaar, wanneer hij ze wel 


(1) L'enseignement, bl. 294. 
(2) E. Hucveny, Art. cit‚‚ kol. 1295. 


doet, maar met wat verstrooidheid, wel zou zondigen; of nog in het 
andere geval van een jonge katholieke intellektueel die niet zou mis- 
doen wanneer hij een rekreatieve lezing verkiest boven een sociale 
studiekring waar men hem nodig heeft, terwijl een andere die er 
wel heen gaat, zou zondigen door in zijn ijver voor de diskussie de 
juiste maat te overschrijden ? (1). | 

6. Ten andere de vertegenwoordigers van de traditionele stelling 
voelen zich in al die gevallen genoodzaakt de positieve onvolmaakt- 
heid te beschrijven met trekken en kenmerken die in feite volledig 
neerkomen op hetgeen de theologie gewoon is als de eigenschappen 
van de dagelijkse zonde aan te zien. De Salmanticenses b.v. noteren 
dat niet vooruitgaan op de weg der deugd achteruitgang betekent, dat 
dientengevolge veel min goede daden een vertraging meebrengen in 
de geestelijke vooruitgang, wijl zij de wil op een lagere trap van 
deugdzaamheid houden; dat daardoor een zekere wet van morele 
billijkheid overtreden wordt, die zich opdringt aan hen allen die 
werkelijk de deugd liefhebben, dat de onvolmaaktheden een plicht 
van zedelijke welvoeglijkheid, vrienschap, dankbaarheid en onderwor- 
penheid aan God schenden; dat een dergelijke houding een rechtmatige 
blaam van God wettigt en rechtvaardigt, dat Hij verdere goddelijke 
bijstand zou onttrekken die nochtans grotelijks tot de geestelijke voor- 
uitgang zou bijdragen (2). Volgens Lugo is de onvolmaaktheid een 
daad waarover men spijt kan hebben, om reden van dewelke 
«God als het ware negatief geweerd wordt.» en die schijnt « on- 
rechtstreeks tot zonde aan te sturen » (3). P. De Smet noemt haar 
vun acte révoltant»n (4) en Tissot «le renversement de l'ordre de 
préséance de Dieu sur l'homme, dû à une adhérence excessive aux 
choses créées, en désaccord avec le plan divin» (5). Vinden we in 
dit alles niet verwezenlijkt hetgeen S. Thomas over de dagelijkse 
zonde schrijft: «eum vero acceptatur aliquid quod non excludit finem 
sed tamen sine eo melius ad finem pervenire possit, quia in aliquo 
retardat a fine... tunc est peccatum veniale »? (6). 


1bidem. kol. 1288. 


1) 

2) Lae. cit, n. 9 D. 25, dub, bn. 69: 
(3) De paenitentia. D. 3, Sect. 1, nn. 9, 10. 
(4) Notre wie surnaturelle, t. 1, bl. 444. 


(5) La vie intérieure simplifiée, bl. 148. 
(6) Sr Tromas, De malo, q. 7, a. 5 in c.; coll. Swm. théol., UI, q. 87, a. 15 
II Sent, D. 42, q. 1, a. 8 ad 5. 
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7. Wordt tenslotte deze leer niet in de praktijk beleefd door de 
gelovigen van zodra zij tot de werkelijk- vurigen gerekend worden ? 
Zij biechten hun onvolmaaktheden en zijn enigszins geërgerd wanneer 
de priester hun zegt dat deze geen materia sacramenti zijn. Zij voe- 
len immers hoe langer hoe beter dat zij niet zijn wat zij zouden 
moeten zijn om te beantwoorden aan hetgeen God hun vraagt en 
‘hetgeen Hij hun geeft (r). 


IV — Opwerpingen. 


We zouden nog moeten antwoorden op vele opwerpingen die 
tegen de hier verdedigde stelling in het midden gebracht werden. We 
zullen ons beperken tot deze ene, die wel de meest indrukwekkende 
is. « Uw opvatting, zal men zeggen is onmenselijk streng. Gij ver- 
valt in een door de Kerk veroordeeld rigorisme, Gij vermenigvuldigt 
de zonden, Gij legt op de zielen een zware last die bron zal zijn van 
vels storingen en skrupels». 

In de praktijk zal deze opvatting niet veel verschillen van de 
andere omdat zij ook erkent dat in de meeste gevallen waar bewust en 
beraden het min goede voor mij gekozen wordt, er zonde aanwezig 
is, door ’t feit dat die keuze zal voortkomen uit slordigheid, luiheid, 
zinnelijkheid of zo meer. Onze opvatting verschilt hierdoor dat zij 
beweert in dergelijke gevallen altijd dagelijkse zonde te hebben en niet 
door uiterlijke invloeden maar door de keuze zelf. Deze opvatting is 
wellicht voordeliger voor het geestelijk leven, omdat zij ingaat tegen 
de mentaliteit: « ’t is maar een onvolmaaktheid» die de kweekschool 
is van veel geestelijke mediokriteit. Het bewustzijn dat een daad geen 
onvolmaaktheid is, maar dagelijkse zonde, zal vele zielen wellicht meer 
schokken en tot volmaaktheid aanwakkeren. Wat betreft de skrupels 
en de angst, alleen een verkeerde voorstelling van deze opvatting kan 
de vrede der goedwillige zielen storen. De stelling moet natuurlijk 
met de nodige omzichtigheid voorgesteld worden, alleen aan de men- 
sen voor wie ze in aanmerking komt en die bekwaam zijn haar juist 
te begrijpen. De kwestie van de plicht tot het betere, gezien van het 
standpunt der subjektieve moraliteit, valt, omwille van onoverko- 
melijke onwetendheid, buiten het bereik van vele kristenen. Ook 
voor diegenen die met het probleem begaan zijn, moet gezegd dat, 
buiten de gevallen waar het betere voor mij persoonlijk aangewezen 
is, door een bepaalde levensstaat of door vingerwijzingen der overheid, 


(1) J. Leerereg, L'enseignement, bl. 299, 
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de veelzijdige voorwaarden bij veronderstelling geëist om tot het betere 
verplicht te zijn, zich zelden met voldoende klaarheid en zekerheid 
zullen voordoen,- opdat onze stelling rechtstreeks in toepassing, zou 
komen. Voor de doorsnee mens zal het beste zijn zich moedig van 
zijn dagelijkse plicht te kwijten zonder veel problematiek over positieve 
onvolmaaktheid. Het probleem zal, onvermoed door velen, slechts ge- 
steld worden door een élite. Voor deze echter is het slechts billijk dat zij, 
die volmaakter zijn omwille van dieper inzicht en meer genaden, zich tot 
meer gehouden weten. Men make zich geen te grote zorgen over de 
uitzinnige proporties welke de verplichting van het betere zou kun- 
nen aannemen. Wanneer deze niet theoretisch bekeken worden, maar 
praktisch en in het licht van de gebonden eenheid van het zedelijke 
leven, zal men spoedig inzien dat het beste voor mij altijd getemperd 
wordt door een interferentie van plichten. Een geneesheer b. v. moet 
volmaakt zijn zieken verzorgen, maar dit moet in proportie gehouden 
worden met de zorg voor eigen gezondheid, de bekommernis over 
eigen familie, de nood aan fysische rust, enz. enz. Alleen de theore- 
tische volmaaktheid in de lucht eist buitensporigheden, de werkelijke 
volmaaktheid vraagt evenwicht (1). 


Besluit. 


Na al het voorgaande zal het wel gebleken zijn, menen wij, dat 
de nieuwe stelling op te ernstige gronden berust, om zo maar met een 
pennetrek stuk geslagen te worden. Dientengevolge is het op zijn 
minst geraden in verband met de positieve onvolmaaktheid voorzich- 
tiger te spreken, dan het soms het geval is. Wij denken hier aan 
uitdrukkingen als deze: een religieuze roeping niet volgen, ook 
wanneer zij klaar waargenomen wordt, is een onvriendelijke houding 
tegenover God, maar in geen enkel geval moreel kwaad. Het menings- 
verschil dat we hier aangeraakt hebben, is één onder de vele welke 
zich in de theologie voordoen. Het heeft zijn betekenis op het 
gebied van de leer en op dat van de praktijk. Praktisch zullen al de 
vertegenwoordigers van de beide opvattingen aan de gelovigen het 
beste aanraden. Op het punt der zuivere theorie zal het meningsver- 
schil wellicht niet zo vlug tot eenheid gebracht worden. Beide stel- 
lingen immers zijn geworteld in twee zeer uiteenlopende opvattingen 


(1) Andere opwerpingen vindt men vermeld en weerlegd bij E. Hucverv, Art. 
cit., kol. 1296; E. Rarwez, Ephem. theol. Lov., t. 8, bl. 195; A. Meunier, Art. 
cit, bl. 216. 
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over de moraal, hoe ongaarne de vertegenwoordigers van de traditio- 
nele opinie dit ook horen beweren. Professor Meunier drukt dit zeer 
gevat uit. «Ici, pensons-nous, se heurtent deux conceptions radicale- 
ment différentes de la morale, deux mentalités diamétralement oppo- 
sées.… : lune qui ne discerne des sources d'obligations que dans les 
volontés du législateur, édictant des préceptes positifs, l'autre qui 
pergoit dans la nature même des choses et dans Jes exigences foncières 
de la raison la loi de la créature raisonnable. Pour la première, le 
bon plaisir de la liberté est sans règle, tant qu'il ne se heurte pas 
aux prescriptions sub gravi ou sub levi d'une loi qui lui est extérieure. 
Pour la seconde au contraire notre liberté n'est jamais sans loi» (1). 


L. VAN PETEGHEM. 


(1) Zbidem, bl. 210. Cfr A. Lemonnver, Art, cit, bl. 288; E‚ Ranwrz, in Nouv, 
rev. théol., bl. 185. 


Miscellanea 


ESSENTIALIA DE SPE CHRISTIANA 
IN THEOLOGIA PAULINA 

Coaetaneis nostris praesertim deest indigentia et desiderium reali- 
tatum supernaturalium. Tendentia enim versus delectationes inferiores 
et immediatas omne desiderium spirituale aufert ita ut spes superno- 
rum evanescat. Inde non raro taedium de rebus temporalibus, si 
occurrit, exinanita spe in valores aeternos, in desperationem absolutam 
transit. Hac in luce momentum obtinet doctrinam spei christianae accura- 
tius exponere, cum per eam desideriumet confidentia in divina nutriantur. 
Quapropter his in paginis obiectum, fundamentum et structuram spei 
christianae apud Paulum breviter indagare opportunum erit (1). 


Objectum Spei: 


E tota theologia Paulina patet spem christianam esse essentialiter 
eschatologicam i.e. directam ad adimpletionem completam salutis in 
parousia Domini. 

Objectum primarium concretum et expressivum exspectationis 
christianae est adventus gloriosus Domini cuius gaudium et gloria in 
christianos redundabit. Sub hac forma primitiva nobis praesertim 
apparet in epistolis ad Thessalonicenses : I Thess. 1,3 (spes Domini 
nostri J.C); 1, 10; 2,19; 5,8. Obvenit etiam in aliis epistolis, for- 
san minori cum intensitate : I-Cor. 1,7; II Cor. 1,14; Phil, 3,20; 
Tit. 2,13. Propterea Paulus intuitu parousiae forsan non longe 
distantis fideles interdum ad vigilantiam exhortat : Gal. 6,10; 1 Cor. 
10,11; Rom. 13,11; 16,20; Phil, 4,4-5. 

Hoc objectum concretius ponitur in certitudine nostrae resurrec- 
tionis (Il Cor. 4,14) et praesertim gloriae, quae etiam corpora nostra 


(1) L. Crerraux, Le Christ dans la théologie de Saint Paul (Lectio Divina), 
Paris, 1951, p. 49-52; S. Harent, Art. Espérance, in D.T.C., t. V, 1, col. 606-611; 
Art. Hoop, in Bijbels Woordenboek, Turnhout, 1941, col. 648-649; E. Ranwez, 
L'espérance, in Revue diocésaine de Namur, 1950, p. 119-185; R. Buurmann, 
Ehle, Antllw in G, Krrren, Theologisches Wörterbuch zum N.T., Band II, Stuttgart, 
1935, p. 515-531. 
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resuscitata induent (IL Cor. 5,2). Vocatur a Paulo revelatio perfecta 
filiationis divinae, quae redemptionem corporis a morte huiusque 
assumptionem in gloriam comprehendit (Rom. 5,2; 8,23; II Cor. 5,2). 
Hac ratione christianus instaurationem definitivam regni Dei cum 
ressurrectione mortuorum (Ll Cor. 15,50; 1 Thess, 4,13-14) cum vita 
aeterna (Tit. 1,2; 3,7) et participatione omnium bonorum messianicorum 
in caelis (Col. 1,5) firmiter sperat. In Rom. 8,18-39 hoc obiectum spei 
‘christianae specialiter cum expectatione totius creationis intuitu libera- 
tionis definitivae a servitute corruptionis et mortis connectitur. 

| Modo generali spei obiectum ad quod homo destinatur dicitur 
salus per Dominum nostrum Jesum Christum (IT Thess. 5,8; II 
Rhess etos EL Cors 1,10) vel ipse Christus: (Gol4,27 el Tims did) 
vel Deus vivus salvator (Ll Tim. 4,10; 5,5; 6,17) vel vita aeterna in 
caelis (1 Cor. 15,19; Col. 1,5; Tit. 1,2; 3,7). Pertinet ad eius indo- 
lem ipsum esse futurum, nunc invisibile et ideo aeternum. Res 
enim quae videntur (gherópeva) nequeunt esse obiectum spei non tan- 
tum propter eorum praesentiam coram hominibus (Rom. 8,24), sed 
etiam propter aliam rationem profundiorem, scil. quia temporalia 
(IL Cor. 4,18) pertinent ad dominium carnis in quam spes dirigi ne- 
quit. E contra spes semper dirigitur in ea quae non videntur i.e. in 
ea quae aeterna sunt, sicut explicite dicitur in Il Cor. 4,17-18 « Quae 
autem non videntur aeterna sunt.» Itaque spes ut sit christiana 
semper in valores aeternos dirigi debet (Ll Cor. 15,19). Hac in luce 
spes in bona terrestria tantummodo significationem obtinere potest 
si illa valore aeterno induantur, 


Fundamentum Spei : 


Cum salus seu vita acterna in adventu glorioso Christi adipis- 
cenda capacitatem hominis transcendat, exspectat. in christiano aliquod 
fundamentum vel motivum quo innitìi possit. De facto spes christi- 
ana fundatur in actione salvifica Dei quae operata est in Christo. 
Haec actio salvifica Dei imprimis consistit in resurrectione Christi 
quae in mveópaveffecta vst. Quia Christus resurrexit et gloriam con- 
secutus est, et nos hanc viam sequemur «scientes quoniam qui 
suscitavit lesum et nos cum Iesu suscitabit et constituet vobiscum» 
(IL Cor. 4,14). Idem patet in Rom. 8,1{ ; [ Cor. 15, 12-23. Haec 
resurrectio Christi ex se sola tamen fundamentum spei dici nequit, 
nisi in quantum christianus per suam vocationem ad fidem huius 
spiritus Christi gloriosi participat. Im praesenti ordine christianus 
pertinens ad Novum Testamentum, in quo non littera sed spiritus 
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vivificat (II Cor. 3, 6), et ipse spiritum habet (Rom. 5,5; 8,9). Per 
spiritum iam inchoative bona salutis possidet : npe redemptionem a 
servitute carnis et peccati (Rom. 8,2-3), filiationem divinam et 
exinde ius ad hereditatem aeternam (Rom. 8, 14-17 ; Gal. 4, 7) iusti- 
ficationem (Rom. 5,9. 17), quae vitam (Rom. 5, 18) et gloriam (Rom. 
8, 30; II Cor. 3, 18) affert ; per spiritum pignus vitae aeternae (Gal. 
6,8; Rom. 8,6) et resurrectionis corporis (Rom. 8,11 ; IL Cor. 5), obti- 
net, et sibi ultimatim transformationem in imaginem Christi acquiret 
(LI Cor. 3,18). Spes christiani igitur non tantum in mero facto resur- 
rectionis Christi, sed etiam in nostra resurrectione participata nititur: 
per spiritum enim bona regni Dei, simul praesentia et futura iam 
in initio possidemus; inde spes nostra partim iam adimpletur, ita ut 
eiusdem finalis perfectio christiano possibilis fiat. 

Hac in luce patet motivum profundum propter quod obiectum 
essentiale spei christiano attingibile est. Christus enim parousiae ad 
quem essentialiter tendimus, in resurrectione iam adest, sed nondum 
apparuit. Eodem modo vita et gloria aeterna in parousia nobis 
aperientur, eo quod resurrectionis Christi iam nunc, utiqgue nondum 
sub apparenti specie sed velata facie, participamus (ll Cor. 3, 1-18). 
Quapropter Paulus dicere potest «spe salvìi facti sumus» (Rom. 8,21), 
npe tantummodo spe ie. per nostram participationem resurrectioni 
Christi: «Sicut enim in Adam omnes moriuntur ita et in Christo 
omnes vivificabuntur. Unusquisque autem in suo ordine: primitiae 
Christus, deinde ii qui sunt Christi, qui in adventu eius cre- 
diderunt» (1 Cor. 15, 22-23). 

Notandum denique est spem christianam a Paulo directe 
in vocatione hominum ad Christum eorumque participatione bo- 
norum spiritualium Christi resuscitati, reponi: « Nam quos praes- 
civit, et praedestinavit conformes fieri imaginis Filii sui, ut sit 
ipse primogenitus in multis fratribus. Quos autem praedestinavit, 
hos et vocavit: et quos vocavit, hos et iustificavit : quos autem 
iustificavit, illos et glorificavit (Rom. 8, 29-31). Abhinc Paulus libe- 
ram cooperationem humanam ad attingendum finem non excludit, 
sed in elementum specifice christianum «propter vocationem et non 
propter opera sperandum esse) insistit. [mo spes, in vocatione 
christianorum ad fidem nutrita, hanc cooperationem humanam exci- 
tandi capax est, ita ut formam sustinentiae et patientiae in tribula- 
tionibus assumat (1 Thess. 1, 3). 


EED 
Structura Spei: 


Cum Paulus bonum salutis nondum praesentis et visibilis (Rom. 8,24) 
spei christianae ut obiectum essentiale assignet et inde huius praesen- 
tiam et possessionem excludat (Ll Cor, 5,6), primario in ipsa structura 
actus spei desiderium adsit oportet. Cum enim obiectum eius sit bonum, 
spes aliquem amorem initialem secumfert. Cum autem sit aliquod 
bonum nondum possessum, amor forma desiderij induitur. Hoc ele- 
mentum formale specialem tensionem in ordine ad redemptionem fi- 
nalem eschatologicam hominis in vita christiana adstruit. Quod patet 
in Rom. 8,23-24 : christiani primitias spiritus habentes ingemiscere 
dicuntur, insimul cum tota creatione, dum adoptionem filiorum Dei 
et redemptionem corporis a morte exspectant. Eodem modo haec ten- 
sio vitae christianae manifestatur in [Il Cor. 5,2 ubi Paulus spem 
suam in vitam aeternam exprimit: «scimus enim quoniam si terrestris 
domus nostra huius habitationis dissolvatur, quod aedificationem ex 
Deo habemus, domum non manufactam aeternam in caelis. Nam et 
in hoc — ie. in nostra corporea habitatione — ingemiscimus, habi- 
tationem nostram quae de caelo est, superindui cupientes ». 

Praeter desiderium habetur in spe christiana aliud elementum 
formale npe firmam fiduciam. Hanc intrinsece in notionem spei chris- 
tianae intrare patet ex II Cor. 1,10 ubi haec fiducia (rerodores) funda- 
tur in redemptione Christi «qui suscitat mortuos, qui de tantis 
periculis nos eripuit et eruit». Hac ratione — dicit Paulus — spe- 
ramus i.e. habemus fiduciam ut ab ulterioribus periculis Deus nos 
eripiet, dummodo fideliter cum Apostolo collaboramus. Haec fiducia, 
certitudine resurrectionis Christi munita, specifice christiana et vero 
sensu certa dici potest. « Spes non confundit» (Rom. 5,2). Idem 
sensus spei occurrit in T Cor. 15,19; II Cor. 3,4; 4,12. Hoc modo 
spes christiana exprimitur per verba menotnow et zappnola, Verbum con- 
fidere in versione latina fere idem sonat ac sperare. Hoc sub 
aspectu spes christiana intime cum fide connectitur. Ratio enim fun- 
damentalis cur hac firma fiducia nutrimur, est fides nostra in 
resurrectionem. Fides nobis possibilitatem perveniendi ad vitam aeter- 
nam manifestat, simulque auxilium divinum in possessione spiritus 
sancti intuitu huius finis obtinendi praebet. Quapropter fides spem 
praecedit, imo et huius fundamentum dicitur (Hebr. 11,1). 

Tandem spes uti est desiderium boni futuri huiusque confidentia 
firma, et elementum formale patientiae secumfert. (I Thess. 1,3; 5,8; 
I Cor. 13,7; Rom. 5,4; 8,25; 15,4). Spes est Öropdm (patientia). 
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Patientia ex una parte spem efformat et sustinet ita ut per patientiam 
spem habeamus «scientes quod tribulatio patientiam operatur, patientia 
autem probationem, probatio vero spem» (Rom. 5,3-4). Vide et Rom. 
8,25; 15,4. Ex alia parte spes patientiam adiuvat et auget (lÌ Cor. 
13,7). Hoc elementum spei cum caractere eschatologico eius obiecti 
connectitur. Parousia enim essentialiter tribulationes et passiones se- 
cumfert. Haec necessario iis qui sortis Christi participes facti sunt, 
obvenient. Sicut Christus, per tribulationes necessarias ad gloriam 
pervenit, ita et nos hanc viam sequemur (Il Thess. 1,8; Rom. 5,3; 
12,12; Hebr. 10,32-36). Hac ratione Paulus dicere potest « Non sunt 
condignae passiones huius temporis ad futuram gloriam quae revela- 
bitur in nobis (Rom. 8,18). Quas difficultates cum obiecto spei con- 
pexas christianus patienter sustinet, imo fortitudine eas suffert intuitu 
revelationis gloriae filiorum Dei (L Thess, 1,3; II Cor. 5,6). 

Haec structura spei christianae ut desiderium et confidentia ab- 
soluta simul ac patiens in bona futura eschatologica, explicat alias 
proprietates et qualitates quae non raro cum spe connectuntur. In spe 
enim ingreditur tum gloriatio (Kaöyno), (Rom. 5,4 «Sed et gloria- 
mur in tribulationibus »), tum libertas a servitute legis et mortis 
(LL Cor. 3,17 ; Rom. 8,21), tum consolatio et gaudium (1 Thess. 2,19 ; 
II Thess. 2,16; Rom. 12,12; 15,12). Cum enim ex una parte spes 
christiana in actione salvifica Dei in Christo resuscitato fundetur, et 
cum ex alia parte haec actio salvifica Dei proprie sit actio eschato- 
logica, non mirum est ipsam spem esse bonum eschatologicum, 
secumferens gloriam, libertatem et gaudium. 


Habitus Christianus : 


Spes christiana a Paulo ut habitus specifice christianus descri- 
bitur. Quod patet cum a Paulo iterate enumeratur sirnul cum tide 
et caritate tamquam elementum essentiale existentiae christianae 
(IL Thess. 1,3; 5,8; I Cor. 13,13 ; Col. 1, 4-5). Religio christiana est 
tota quanta spes : christianus essentialiter est persona tendens cum 
firma confidentia ad possessionem perfectam salutis aeternae et 
transcendentis in Christo. Inde Paulus christianos tamquam «spe 
gaudentes» (Rom. 12, 12) denotat et eis ad finem epistolarum non 
raro crescentiam spei exoptat (Rom. 15, 13). 

Imo non-christiani explicite tamquam «spem non habentes» con- 
siderantur. Hoc non siguificat infideles ideis vitae post mortem operam 
non impendere, sed eis confidentiam fundatam vitae futurae aeternae 
habere non. posse. Revera prospectus mysteriorum paganorum quoad 
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vitam futuram nimis confusi videntur ut cum spe christiana in contenti- 
onem venire possint; imo spes hellenistica in obiectum tam bonum 
quam malum tendens, per se incerta est et in pessimismum inclinat. 
Nec in ludaismo spes certam confidentiam in vitam aeternam 
includit (1). De cetero Iudaei spem suam in lege et in conformitate 
actionis propriae cum lege reponunt. Spes Israelitica igitur submittitur 
propriae actioni quae confidentiam salutis praestare nequit, cum tota- 
lis oboedientia legi impossibilis sit. E contra confidentia christiani 
in vitam futuram aeternam per resurrectionem Christi certa redditur. 
Inde formale constitutivum spei christianae potius in exspec- 
tatione firma et fundata quam in mero desiderio reponendum videtur. 
Haec fundata certitudo obtinetur per praesentiam in nobis primitiae 
spiritus (Rom.8,11. 23) vel pignoris spiritus (II Cor. 1,22; 5,5; 
Eph. 1, 14) qui inchoative et anticipative vitam aeternam in nobis 
praesentem reddit. Haec inchoata possessio bonorum aeternorum vitam 
christianam essentialiter sub signo exspectationis dynamicae ulterioris 
perfectionis reponit. Vita terrestris etsi germen saeculi futuri in se 
continet, essentialiter incompleta est et adimpletionem realitatis trans- 
cendentis in saeculo futuro intendit. 


M. FRAEYMAN. 


BESLISSENDE WENDING DER KERKGESCHIEDENIS 
IN DE VROEG-MIDDELEEUWEN (2) 


Val van het Romeinse Rijk: de Kerk vóór een gewichtige 
beslissing. 


De val van het Westelijk Romeinse Rijk in 476 was slechts een 
voltooiing van een langdurig ondermijningsproces: de diepgaande poli- 
tieke, sociale, economische wanorde, gepaard met een algemeen zedelijk 
verval deden reeds rond 450 de klaarziende Salvianus waarschuwen 


1) L. Cerraux, op. cit, p. 50; T. Grentrur, Hoffen und Vertrauen, Waurz- 
burg, 1948, p. 101 et seg. 

(2) ScrNürer, Kerk en beschaving in de middeleeuwen, 1949, blz. 88-114, 148- 
188; Danmr-Rors, l'Eglise des temps barbares, 1950, blz. 128-145, 219-236 ; Dawson, 
Les origines de Europe et de la civilisation Européenne, 1934, blz. 92-112. De 
bedoeling van deze bijdrage is enkele hoofdgedachten uit deze werken samen te 
brengen, ter gedeeltelijke oplossing van Sessio III, 6. 
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voor het huidige Godsgericht», dat bet Rijk bedreigde (1). Een 
algemene angstpsychose greep Christenen als heidenen aan voor de 
onzekere toekomst. Voor de Kerk was dit blijkbaar onafwendbaar 
gebeuren een pijnlijke ervaring. Veel christene denkers meenden dat 
de Kerk onafscheidbaar met het Romeinse Rijk verbonden was; zelfs 
de moedige Hieronymus « zat verstomd en vernederd», toen bij de 
eerste bestorming van Rome door Alarik «het hoofd van de Romeinse 
wereld was afgeslagen », en dacht dat het einde der wereld naderde, 
De Kerk was immers grootgegroeid in de sfeer der antieke cultuur ; 
vooral sinds haar bevordering tot staatsgodsdienst in 313 had zij aan 
het Rijk haar vlugge organisatie te danken gehad. Nu die vertrouwde 
kaders wegvielen, was een eerste gevoel van ontreddering zeer natuur- 
lijk. Nochtans is de ondergang van het Rijk voor de Kerk van grote 
betekenis geweest, Zou immers haar strijd tegen de decadentie der 
Romeinse samenleving niet veel moeilijker gevallen zijn, als de ge- 
leidelijke invoering van gezonde nieuwe vormen niet mogelijk was 
gemaakt door de val van het Rijk, door de ontbinding der verdorven 
sociale verhoudingen enerzijds, en het toetreden van nieuwe jonge 
volken anderzijds (2). Ook de Kerk immers was reeds betrokken in 
het verval, Als wij Salvianus mogen geloven, was de grote menigte 
der katholieken helemaal in de tijdsgeest opgegaan en eveneens besmet 
door de verdorvenheid van het vervallende Rijk. Hoewel we met 
recht hierin een te donkere schildering van de predikant mogen zien, 
toch moet met de toetreding van de heidense massa van Rome tot 
de Kerk in de eerste helft der Veeeuw het innerlijk gehalte van de 
godsdienst sterk zijn gedaald. Spijts deze ballastproef behield het 
Christendom in zijn beste vertegenwoordigers de nodige geestelijke 
krachten, die tenslotte doorheen de somberste verwikkelingen uit de 
chaos een nieuwe christelijke orde zullen doen herrijzen. Zoals op alle 
tragische momenten van de geschiedenis de Kerk haar grote lichtpun- 
ten heeft, die hoopvol de toekomst instralen, zo wisten een Ambro- 
sius, een Augustinus vóór het ineenstorten van het Rijk, de Romein- 
se geest op zijn nieuwe roeping voor te bereiden, door de cultuur- 
“__{)_ Oorspronkelijke titel van de « Acht boeken over het bestuur Gods», waarin 


S., een Priester uit Noord-Gallië afkomstig, een treffend beeld tekent van de romeinse 
samenleving rond 450. 

(2) Wanneer in de loop der geschiedenis menigmaal na omwentelingen of ver- 
volgingsperioden de: Kerk vooruitgang en geestelijke vernieuwing vertoont, is het 
niet ten dele omdat deze gebeurtenissen een te ver doorgedreven gebondenheid van 
de Kerk met politieke of sociaal-economische kaders en een te zwaar beladen tra- 


ditie doorbraken, en de essentiële geestelijk-religieuse krachten van de godsdienst 
meer vrije loop lieten? 
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kracht van het Christendom, die zij met hart en ziel aanvoelden, als 
enige zekerheid voor de toekomst te stellen. De grote Paus Leo I 
(440-461) was temidden der wanorde, die de verschillende aanvallen op 
Rome veroorzaakten, dank zij ditzelfde christelijk optimisme, de enige 
beschuttende kracht, waartoe de edelste Romeinse geesten hun hoop- 
volle blikken richtten (1). 


Weigerige houding der zuidelijke Germaans-Ariaanse Rijken, 


Maar intussen was de Jneenstorting van de oude wereld volledig 
in werking getreden. Over de ganse Rijn-Donaugrens was sinds 406 
een warboel van barbarenvolken het Rijk binnengestroomd. Na een 
ganse eeuw van verwarring had ieder van hen bepaalde rijksgebieden 
tot min of meer definitieve verblijfplaats gekozen: de Vandalen in Noord- 
Afrika, de Westgothen in Spanje en Zuid-Gallië, de Bourgondiërs in 
de Rhônevallei, de Oostgothen in Italië. Normaal moest de Kerk het 
eerst met deze volken in voeling treden. Zij woonden het dichtst bij 
Rome, dat toch het centrum bleef van de Oude Wereld en zeker 
van het Christendom. En vooral zij waren reeds grotendeels voor het 
christelijk geloof gewonnen. Maar juist hun ariaans-christen geloof 
deed hen positie kiezen tegen Rome. Rond 350 waren de Westgothen 
bij hun eerste contact met het Oosters-Romeinse Rijk, vooral dank 
zij de missieactie van hun grote bisschop Wulfila, grotendeels voor 
het Christendom gewonnen. Maar die bekeringsactie vond juist plaats 
ten tijde van de grote trinitarische twisten, die de Oosterse Christenheid 
verdeelden en wel juist in een periode, waarin de Keizer een ver- 
zoeningsformule had opgedrongen, die van de orthodoxie afweek : het 
homéousianisme, een middenweg tussen het streng orthodoxe « homo- 
ousios » en het ketterse « anhomoios » (2). Wanneer in 381 de ortho- 


(1) Wij die leven in een ziekelijk democratische tijd, waarin de persoonlijkheid 
voor de massa op het achterplan moet treden, wat steeds een achteruitgang aan 
humanisme en cultuur meebrengt, kunnen moeilijk begrijpen welk een beslissende 
invloed sterke persoonlijkheden in deze eeuwen hebben uitgeoefend. 

(2) Het arianisme in zijn strenge vorm verklaarde de Logos als eerste en voor- 
naamste schepsel van de éne God, door hem aangenomen als Zoon en als instrument 
van schepping en verlossing; het weigert aan de Zoon de goddelijkheid in eigenlijke 
zin (anomoios). Daartegenover stelde de orthodoxe leer de totale gelijkheid van 
Vader en Zoon, door hen van éénzelfde natuur te verklaren (homo-oustos). Verschil- 
lende sympathisanten van de ariaanse stelling zochten een verzachting van de streng — 
ariaanse formulering in vrij dubbelzinnige uitdrukkingen, zoals het Aomot-ousios, 
dat een zekere, onbepaalde gelijkenis van Vader en Zoon, niet de volledige identi- 
teit insloot. Deze formule kon wel orthodox uitgelegd, maar in feite hield ze voor 
de aanhangers een zekere, niet nader bepaalde onderschikking van de Zoon aan de 
Vader in, 
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doxe formule en leer definitief overwon, had de christelijke missie 
reeds zegerijk gewerkt, niet alleen onder de Westgothen, maar ook 
reeds onder de Oostgothen, Vandalen en andere naburige volken. 
Wellicht zouden die volken de orthodoxe eindbeslissing van 381 ge- 
volgd zijn, waren ondertussen de politieke verhoudingen met het 
Romeinse Rijk niet verslapt geworden. Door herhaalde botsingen 
waren deze Germanen meer en meer een politiek van eigenbelang en 
zelfstandigheid gaan voeren. In deze politieke verhouding maakte de 
terugkeer tot de orthodoxie van Nicea geen indruk meer op hen; 
integendeel beleefden zij hun gegermaniseerd, homéousiaans Christendom 
stilaan als een nationale eigenheid, die zij nog meer benadrukten 
tijdens en na hun invallen in het Westers Romeinse Rijk, om hun 
minoriteit op bevolkingsgebied te doen opwegen tegen de autochtone 
romeins-katholieke bevolking. Deze godsdienstige tegenstelling, veel 
scherper dan deze van het germaanse heidendom, maakte een ver- 
trouwensvolle versmelting met het oude cultuurvolk onmogelijk. Dit 
was nochtans het enige middel om hun macht en invloed blijvend te 
vestigen. Aan geen enkel van die ariaanse rijken is dan ook een lang 
bestaan verzekerd. Doch ondertussen berokkenden zij aan de Kerk 
veel last en zorgen. In de bloeiende katholieke provincie van Noord- 
Afrika kwam het tot een stelselmatige uitroeiing van het katholiek 
geloof ; in Spanje en Zuid-Gallië tot een hevige vervolging; bij de 
Bourgondiërs en de Oostgothen werd de tegenstelling niet zo sterk 
benadrukt, maar liet zich toch voldoende voelen om alle vruchtbare 
contactname met het Rooms geloof te beletten, 


De Franken, de hoop der toekomst. 


Het was dan ook niet te verwonderen dat enkele katholieke 
bisschoppen van Gallië hoopvol de blikken richtten naar die noordelijke 
Germaanse stammen, die reeds van ongeveer 350 de belgische kempen 
bezetten en langzaam maar zeker hun vreedzame veroveringstocht 
naar het zuiden hadden voortgezet. Als foederati waren zij de rijks- 
grenzen binnengedrongen en hadden steeds met het Rijk vriendschap- 
pelijke betrekkingen onderhouden ; zelfs waren zij met de romeinse 
legioenen tegen andere barbaren te velde getrokken. Ook het Christen- 
dom waren de eerste frankische leiders genegen. Wel handhaafden zij 
nog een vrijwel volledig heidendom, dat echter omwille van zijn 
diep religieus karakter aan de christen missionarissen voldoende aan- 
knopingspunten bood, vooral daar het nog niet door ketterse, anti- 
Roomse leerstellingen was bedorven, 
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Toen in 486 Chlodovechus of Chlovis, die pas zijn vader Chlo- 
dion als koning van het reeds uitgestrekte rijk tussen zee, Leie en 
Somme was opgevolgd, te Soissons de laatste gallische rest van het 
oude romeinse rijk had ingepalmd, uitte de Reimse aartsbisschop 
reeds duidelijk zijn toekomstplannen. Zijn brief aan de nog heidense 
vorst schreef hun een echt christen regeringsprogramma voor en was 
reeds een duidelijke uitnodiging tot samenwerking (1). Wellicht waren 
S. Remigius en de bourgondische aartsbisschop Avitus niet vreemd aan 
het idee, de jonge vorst als zekerste argument ten gunste van het Chris- 
tendom een katholieke prinses ter zijde te stellen. De invloed van Chlotil- 
dis moet voorzeker groot zijn geweest, zoals reeds blijkt uit het katholiek 
doopsel hunner eerste kinderen. Zoals bekend vormde de veldslag 
tegen de Alamannen het beslissend bekeringsmoment. Deze veldslag, 
die in 496 in het Rijndal tussen twee vooruitstrevende jonge ger- 
maanse volken werd beslecht, was beslissend voor het meesterschap 
over Gallië ; beslissend ook voor de Kerk, daar de Alamannen reeds 
grotendeels voor het arianisme gewonnen waren. Uit het omstandig 
poëtisch en voor een deel legendarisch verhaal, dat de H. Gregorius 
van Tours een eeuw later in zijn « Historia Francorum » heeft neer- 
geschreven, blijkt in elk geval staande, dat Clovis na de zegepraal, 
die hij toeschreef aan de God van Chlotildis, besloten heeft zich te 
laten dopen, en hierin volgens germaans gebruik door een groot deel 
van zijn vertrouwelingen werd gevolgd, 

Dat Chlovis hierbij voorzeker het politieke belang van zijn 
daad heeft ingezien, doet niets af aan de uitzonderlijke betekenis 
ervan. De geschiedschrijvers zijn het eens om in deze gebeurtenis een 
keerpunt te zien van de geschiedenis van de Kerk en van het 
Westen. De bekering van Chlovis betekende op de eerste plaats de 
bekering van de frankische stam tot het katholiek geloof en dit op 
een moment, waarop het overal elders in het Westen nog geweigerd 
werd of bestreden; bekering, die weliswaar nog langzaam bewerkt 
moest worden, maar waarvoor toch hier de mogelijkheid en de 


(1) «Hoe imprimis agendum, ut Domini iudicium a te non vacillet… Conci- 
liarios tibi adhibere debes, qui famam tuam possent ornare. Et beneficium tuum 
castum et honestum esse debet, et sacerdotibus tuis honorem debebis deferre et ad 
eorum semper concilia recurre; quodsi tibi bene cum illis convenerit, provincia tua 
melius potest constare. Cives tuos erige, adflictos releva, viduas fove, orphanos nutre, 
ut omnes te ament et timeant. lustitia ex ore vestro procedat… Praectorium tuum 
omnibus pateatur, ut nullus exinde tristis abeat..» 
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grondslag geschapen zijn (1). In de ogen van de vervolgde katholieken 
in de ariaanse landen wordt Chlovis stilaan de bevrijder van de Kerk, 
De opslorping van verschillende dezer ariaanse staten is weldra een 
feit. Zelfs tot buiten de oude rijksgrenzen zullen na hem de fran- 
kische legers de weg banen voor het Christendom. De vlugge vorde- 
ringen van Chlovis waren voor de Arianen zelf het beste godsbewijs 
ten gunste van het Rooms geloof. De sympathie van de katholieke 
bevolking in Gallië heeft vooral die gemakkelijke versmelting van het 
Romeinse en het Germaanse element, onder de bezielende werking 
van het Christendom, mogelijk gemaakt. Deze versmelting vormt juist 
de grondslag van de gehele geschiedenis der middeleeuwen en ver- 
wijst reeds naar het herrijzende Westerse Keizerrijk onder Karel de 
Grote. 

Chlovis’ tijd heeft het belang der gebeurtenissen begrepen. Keizer 
Anastasius van Constantinopel ziet zich verplicht de nieuwe vorst van 
het Westen te erkennen, door hem tot het patriciaat te verheffen, 
wat voor Chlovis niet de minste feitelijke onderwerping aan Byzan- 
tium betekende. Paus Anastasius Il en bisschop Avitus begroeten de 
bekering van de eerste germaanse vorst met vreugde en zien er de 
overwinning in van het katholiek geloof in het Westen : « Fides 
vestra, victoria nostra!» Voor de Romeinen is het een nieuwe 
Constantijn, die de leiding neemt. Het frankische volk zelf is diep 
bewust geworden van de kracht, die zij uit het katholiek geloof 
hebben geput. Deze overtuiging spreekt duidelijk uit hun leuze bij 
uitstek, die in de volgende eeuw in hun eerste grondwet, de Lex 
Salica, op de ereplaats verschijnt : « Vivat Christus, qui diligit 
Francos ! ». 


L. REYNTENS. 


(1) Deze beslissende invloed van de vorst voor de bekering van zijn stam is 
eveneens moeilijk te vatten in onze tijd, waarin effectieve koninklijke macht niet 
meer bestaat. De bekering van de meeste germaanse stammen is met het vorsten- 
huis aangevangen of er fel door bevorderd. Vooral de invloed der katholieke 
koninginnen is hierbij van uitzonderlijk belang geweest. 
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„HET WERELDCONGRES VAN HET LEKENAPOSTOLAAT 
TE ROME 


Het wereldcongres voor het lekenapostolaat dat te Rome, van 
1 tot 14 Oktober 1951, plaats had, verdient de aandacht en de 
belangstelling van de priesters. Alleen maar het feit dat honderden 
leken, mannen en vrouwen, ex omni tribu et lingua et natione naar 
Rome reisden om er een diepere en bredere kennis te verkrijgen van 
de verschillende ervaringen van het lekenapostolaat in de landen van 
hier en overzee, wekt reeds oprechte bewondering. Het was niet om 
materiële voordelen of beroepsbelangen te bekomen of te verdedigen, 
dat de leken dit congres hebben opgevat en georganiseerd, zij deden 
het alleen om, onder de leiding van de hiërarchie en in samenwer- 
king met de aanwezige priesters, te spreken over het gemeenschap- 
pelijk doel, de heiliging van de zielen, en te zoeken naar de gepaste 
middelen ertoe. Dit heerlijk ideaal : samenwerking tussen priester en 
leek tot de kerstening der profane wereld in al zijn verschillende 
aspecten, lokte naar Rome 1200 congressisten uit 74 landen en uit de 
5 werelddelen. Dit is, tot nu toe, een unicum in de geschiedenis van 
de Kerk en verdient zeker een verslag in een tijdschrift voor pries- 
ters (1). 

1, De Voorbereiding. De Heer Vittoria Veronese, onlangs door 
Z. H. de Paus benoemd tot secretaris-generaal van het « Permanent 
Comité van Internationale Congressen van Lekenapostolaat», vatte, 
tijdens de Lente van 1949, toen hij nog president was van de Italiaanse 
Katholieke Actie, het gedacht op, in de loop van het H. Jaar 1950, 
te Rome een congres te beleggen voor vertegenwoordigers der ver- 


(1) A. Srecer, Het wereldcongres voor het lekenapostolaat, in Katholiek Cul- 
tureel Tijdschrift Streven, Jan. 1952, bl. 855-359; R. Aurerr, Le Congrès mondial 
pour lapostolat des laïcs, in La Revue Nouvelle, 15 Déc. 1951, bl. 576-589; A, — 
TerreGen, Wereldcongres Lekenapostolaat, in Nederlandse Katholieke Stemmen, 
Jan. 1952, bl. 8-13; Het wereldcongres van het lekenapostolaat te Rome, in Sacer- 
dos, Jan. 1952, bl. 156-159; A travers les discours de S.S. Pie XII, in Nouvelle 
Revue Théologigue, Dec. 1951, bl. 1091-1092; zie verder in Témoignage chrétien, 
19 Okt. 1951, bl, 1; La Quinzaine, 1 Nov, 1951; De Nieuwe Gids, 28 Okt, 1951, 


schillende bewegingen voor Katholieke Actie van gans de wereld. 
Spoedig echter verbreedde hij zijn opzet: hij zou een congres orga- 
niseren, niet enkel voor leden der officiële Katholieke Actie, maar 
ook voor vertegenwoordigers van de verschillende bewegingen van het 
lekenapostolaat, ja zelfs voor leken, die buiten alle organisaties om, 
door hun eenvoudig christelijk leven een apostolische activiteit uit- 
stralen. 

Op 18 November 1949 had de eerste voorbereidende vergadering 
van het inrichtend Comité plaats waarin de doelpunten van het con- 
gres voorlopig werden bepaald als volgt : onderzoek, in het licht der 
pauselijke documenten, van de dogmatische en morele grondslagen van 
het lekenapostolaat ; aanleggen van een uitgebreide documentatie der 
verschillende vormen van lekenapostolaat; afbakenen van de domeinen 
waar aan lekenapostolaat kan worden gedaan; aanduiden van de 
fundamentele doelpunten voor lekenapostolaat over gans de wereld; 
aanknopen van vriendschapsbetrekkingen tussen lekenapostelen uit de 
verschillende continenten. 

In Januari 1950 bracht Kardinaal Pizzardo in een schrijven het 
projekt van het congresprogramma ter kennis van alle bisschoppen. 
Velen onder hen wensten, in hun antwoord, een meer uitgebreide en 
diepgaander studie van het congresthema bij middel van consultaties 
dienaangaande in alle landen. Daarop werd besloten het congres, dat 
moest doorgaan einde 1950, te verdagen tot een later te bepalen 
datum. Op 18 en 19 December 1950 werd dan een voorbereidende 
vergadering belegd voor 80 specialisten in de verschillende apostolaats- 
vormen. Op die vergadering werd het projekt van het congres, dat 
herwerkt was in België met enige veranderingen van Italiaanse 
experten, voorgelegd en verder op punt gezet door een commissie van 
14 leden onder voorzitterschap van Mgr Cardyn, die in de voorbe- 
reiding van het congres een belangrijke en richtinggevende invloed 
heeft gehad. 

De voorbereiding werd verder doorgevoerd tijdens de Lente en in 
de Zomer van 1951 te Madrid op een vergadering van de voorzitter 
van het inrichtend Comité met de leden van de Junta belast met de 
voorbereiding van het congres in Spanje; verder in een samenkomst 
te Salzburg van de bestuursleden der katholieke organisaties van 
Oostenrijk, Duitsland en Zwitserland en tenslotte op een vergadering 
van de verschillende verslaggevers te Parijs. De voorbereiding van het 
Congres geschiedde dus waarlijk op internationaal plan. 

2. Het Verloop. Verschillende indrukwekkende godsdienstige plech- 
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tigheden in de basilieken en katacomben, een kruisweg in het Forum, 
geleid door predikanten, afkomstig uit de landen waar de Kerk wordt 
vervolgd, gaven aan het Congres een diep - religieus karakter. 

De uiteenzetting en bespreking van het programma gebeurde 
's voormiddags tijdens een akademische zitting welke plaats had in het 
Pallazo Pio, en ’s namiddags in twintig afzonderlijke vergaderingen, 
de zgn. carrefours. Vijf ochtenden van het congres werden dus ge- 
wijd aan grote redevoeringen, waarvan drie aan de leer en twee aan 
toepassingen. Door de gedachtenwisseling tijdens de carrefours werden 
niet enkel inlichtingen gegeven, maat ontstonden ook vriendschapsbanden 
die evenzovele grondslagen kunnen worden van verdere samenwerking. 

Het doel van het congres werd door Voorzitter Veronese eerst 
negatief en dan positief aangegeven en omschreven. Het congres be- 
oogt niet het stichten van een katholieke lekeninternationale, 'n soort 
Antikominform, noch van een internationale bureaucratie. Het bedoelt 
een diepere en bredere kennis te verschaffen van de religieuse noden 
der hedendaagse mensheid en van de ervaringen van het lekenaposto- 
laat in de verschillende landen, opdat ieder tot het begrip kome dat, 
waar de volken cultureel, economisch en civiel verschillen, ook de 
verschillende vormen van apostolaat elkander aanvullen tot één 
hiërarchisch apostolaat. Het wil verder het probleem instuderen van 
een christelijk sociale en economische levensordening en de leken 
wijzen op hun plicht zich te interesseren en actief mee te doen aan 
het internationaal leven, want op dit plan zullen in de toekomst 
problemen worden opgelost die van vitaal belang zijn voor de Kerk. 
Het verwacht tenslotte dat internationale ontmoetingen, voorafgegaan 
en voorbereid door nationale, in de toekomst herhaaldelijk zouden 
voórkomen naar het voorbeeld van de Eucharistische congressen. 

De inhoud der grote redevoeringen kan hier slechts worden aan- 
geduid. Mgr Cardyn opende de rij met een meesterlijke uiteenzetting 
over de toestand van de Kerk in de hedendaagse wereld die geken- 
merkt is door een evolutie op godsdienstig en zedelijk, cultureel en 
sociaal gebied, en de christenen zowel moeilijkheden als mogelijkheden 
biedt. De redenaar had geen moeite om verder aan te tonen dat het 
lekenapostolaat en cette heure la plus missionnaire de l'histoire de 
Église meer dan ooit noodzakelijk is (1). 

De noodzakelijkheid van het lekenapostolaat vloeit voort uit de 
leer van het Mystiek Lichaam van Christus, uit de verplichtingen 


(1) J, CarpyN, Le monde d'aujourd’hui et Vapostolat des laïcs, Bruxelles, 1951. 
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die de christenen in hun Doopsel en Vormsel hebben aangegaan en 
uit het gebod van de liefde tot God en de evenmens. Dit thema werd 
behandeld door Mgr Gracias, aartsbisschop van Bombay. Over de 
natuur van het lekenapostolaat en zijn verhoudingen tot de hiërarchie 
alsook over de verschillende vormen van lekenapostolaat werd gespro- 
ken door Kardinaal Taggiano, aartsbisschop van Rosario in Argenti- 
nië, Hij maakte goed onderscheid tussen de officiële katholieke 
actie en de actie der katholieken die in een voorbeeldig leven hun om- 
geving door de christelijke geest beïnvloeden en hun best doen om 
alle problemen van dit leven op te lossen in een christelijke geest: 
ook zij doen aan lekenapostolaat. — De kardinaal maakte een minder 
gunstige indruk toen hij het apostolaat van de leken bepaalde op een 
wijze die de originaliteit en de waarde ervan scheen te verminderen. 
Hij had schijnbaar vergeten dat zijn toehoorders meestal geen vak- 
theologen waren en behandelde die essentiële waarheden in een 
scholastische terminologie welke fataal, door niet-ingewijden, slecht 
zou worden begrepen. Toen hij uiteenzette dat het lekenapostolaat 
doit, pour être légitime et efficace, s'exercer à la fagon d'une cause 
instrumentale simultanée, coopérante et subordonnée à la cause prin- 
cipale qui, dans ce cas, est essentielle à tout l'apostolat, meenden vele 
toehoorders, die de technische betekenis van de scholastische termino- 
logie niet kennen, dat de aartsbisschop het lekenapostolaat als bij- 
komstig beschouwde en het herleidde tot een passief werktuig in de 
handen van een almachtige clerus. Het is dan ook niet te verwonde- 
ren dat een tamelijk heftige reactie bij de toehoorders ontstond en er 
velen, na de spreekbeurt van de kardinaal, het woord vroegen om de 
zaken op punt te zetten en het lekenapostolaat recht te laten weder- 
varen. Onder de verschillende tussenkomsten werd deze van de Bel- 
gische Jezuïet, Pater Delcuve, zeer opgemerkt (1). 

Mgr Siri, aartsbisschop van Genua en Mr Rommerskirchen, pre- 
sident van de Duitse Katholieke Actie, spraken, in de loop van de 
derde voormiddag, over de vorming van de leken tot het apostolaat. 
— Over de verantwoordelijkheid en de plichten van de priesters 
tenoverstaan van het lekenapostolaat, werd, in een afzonderlijke ver- 
gadering voor geestelijken, gesproken door Mgr Courbe, hulpbisschop 
van Parijs en Mgr de Vizcabra, algemeen aalmoezenier van de 
Spaanse Katholieke Actie. 


De twee laatste voormiddagen van het Congres werden gewijd aan 
de studie van twee actuele onderwerpen: f) op zoek naar een 


(1) R. Augerr, art. cit, bl. 580-581, 


in 


christelijke sociale orde en 2) de verantwoordelijkheid van de katho- 
lieken ten overstaan van het internationaal leven. De Nederlander 
M. Serrarens, Voorzitter van de internationale vereniging der christen 
syndicaten en M. Flory, president van de semaines sociales de France, 
zetten de ontwikkeling uiteen van de hedendaagse wereld naar een 
meer menselijke economische en sociale orde en wezen op de plicht 
van de katholieken tot een doelmatiger werking op dat domein. 
Juffrouw Schaefer, Voorzitster van de Amerikaanse Catholic Welfare 
en Mr Sugranyes de Franch, president van Pax Romana wezen op 
de dringende plicht der katholieken actief mede te werken aan de 
grote internationale organismen, die sinds het einde van de tweede 
wereldoorlog ontstaan zijn. 

De namiddagvergaderingen in afdelingen, de zgn. carrefours, 
die eigenlijk de meest interessante hadden moeten zijn, werden de 
mislukking van het congres. Het opzet was hier te massaal, de 
voorbereiding te kort en onvolledig. 

De plechtige audiëntie van de H. Vader was het hoogtepunt van 
het congres. In zijn rede, die een half uur duurde, besprak de Paus 
vier punten. Het eerste was de plaats en de rol van het lekenaposto- 
laat in het licht van de voorbije geschiedenis. In het tweede fundeerde 
de Paus de plicht tot lekenapostolaat voor alle gelovigen op het feit 
dat zij ledematen zijn van Christus’ Mystiek Lichaam. Iedereen is 
echter niet op dezelfde manier tot apostolaat in de strikte zin van het 
woord geroepen. Het is nochtans moeilijk de scheidingslijn te trekken 
tussen het vervullen van zijn christelijke plichten van staat en het 
eigenlijk lekenapostolaat. Dit laatste is voor een groot deel georgani- 
seerd in de Katholieke Actie en andere instellingen van apostolische 
activiteit ; maar daarbuiten heeft men mannen en vrouwen : vrome 
huismoeders, katholieke geneesheren en politici, die door het eenvou- 
dig en voorbeeldig vervullen van hun plichten van staat zeer veel 
goed doen aan de zielen. Is dat lekenapostolaat ?.. Velen ontkennen 
het, antwoordt de Paus, maar Hij meent de aandacht te moeten 
trekken sur la puissante et irremplagable valeur pour le bien des 
âmes, de ce simple accomplissement du devoir d'état par des millions 
de fideles consciencieux et exemplaires, Maakt u geen zorg tot welke 
organisatie zij behoren, zegt de Paus, hebt veeleer bewondering en 
erkent van ganser harte het goed dat zij doen. De organisatie is er 
zeker nodig, de georganiseerde Katholieke Actie en de gespecialiseerde 
bewegingen kunnen niet genoeg worden aangeprezen, maar het belang 
van de individuele actie mag niet worden onderschat, de organisatie 
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mag niet leiden tot benepen exclusivisme. — Als men die woorden 
van de H. Vader aandachtig leest, dan stelt. men vast dat de notie 
van lekenapostolaat steeds meer in de breedte evolueert. Bij het ont- 
staan van de K.A. bepaalde men het lekenapostolaat als de deelname 
van de leken aan het hiërarchisch apostolaat van de Kerk. Thans, 
schijnt het, mag men de naam lekenapostel reeds geven aan mensen, 
die op het profaan domein van de wereld, d. í. op familiaal, sociaal, 
economisch en politiek gebied, door een voorbeeldig christelijk leven 
de schoonheid van het Katholicisme aantrekkelijk uitstralen. — 
De Paus schijnt ook te reageren tegen het groot gevaar van verstar- 
ring van het lekenapostolaat binnen de kaders van de gevestigde 
organisaties voor Katholieke Actie: «laat voor eenieder binnen het 
kader van uw organisatie genoeg ruimte open om persoonlijke hoe- 
danigheden en gaven te ontplooien en verheugt u wanneer gij buiten 
uw rangen anderen hun broeders voor Christus ziet winnen ». In het 
derde deel van zijn toespraak handelt de Paus over de verhouding 
van de geestelijken en de leken in het lekenapostolaat. Onderge- 
schiktheid en afhankelijkheid van de leek aan de hiërarchie is van- 
zelfsprekend. Die afhankelijkheid is het grootst in de officiële katho- 
lieke actie ; in de andere apostolische activiteiten, georganiseerd of 
niet, kan aan het vrij initiatief meer vrijheid worden gelaten. Om de 
congressisten, die geschokt waren door sommige scholastische uit- 
drukkingen van Kardinaal Caggiano, gerust te stellen, voegde de 
Paus er aan toe: Quand nous comparons l'apôtre laïque, ou plus 
exactement le fidele d'Action catholique, à un instrument aux mains 
de la hiërarchie, selon expression devenue courante, Nous enten- 
dons la comparaison en ce sens que les supérieurs ecclésiastigues usent 
de lui à la manière dont le Créateur et Seigneur use des créatures 
raisonnables comme instruments, comme causes secondes, avec une 
douceur pleine d'égard. De oversten mogen niet vergeten dat, in de 
beslissende veldslagen, de gelukkigste initiatieven soms op het front 
worden genomen; de leken zullen door hun apostolaat geen concur- 
rentie willen doen aan dat van de priesters; daarom betreurt de 
Paus het gebruik van het slagwoord : ontvoogding der leken. — Het 
vierde en laatste punt van de Pauselijke toespraak was een herinne- 
ring aan hetgeen reeds door het lekenaposto'aat werd gepresteerd : 
de H. Vader prees de goede wil en de ijver der congressisten, keurde 
hun besluiten goed, wenste hun geluk en gaf hun de Apostolische 
zegen. 


3. De uitslagen. Het Congres bracht de officiële en plechtige 
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goedkeuring en bevestiging van de samenwerking van de leken met 
de priesters tot de kerstening van de profane wereld, samenwerking 
die zich, sinds 150 jaren, voortdurend had ontwikkeld. Voor ver- 
schillende congressisten was het feit van die goedkeuring een ware 
openbaring ; in sommige landen immers staat het laïcaat, ten over- 
staan van de apostolische activiteit van de Kerk, nog steeds in de 
kinderschoenen en, als minderjarige, sub tutela clericali. 

De noodzakelijkheid van de samenwerking van leken en priesters 
moet meer en meer worden aangevoeld zowel door de geestelijken 
als door de voorbeeldige christenen. Zij moeten malkander aanvullen: 
de priesters zullen zich door de vurige apostolaatsdrang van de leken 
aangezet voelen tot een grotere sacerdotale heiligheid; de leken zullen 
door de priesters, bij middel van een echte lekenascese, gebracht wor- 
den tot een doelmatiger en vruchtbaarder apostolaat. Die lekenascese 
is gericht op een integraal en allesomvattend christelijk leven : huwe- 
lijksspiritualiteit ; kerstening van beroepsleven ; apostolische kant van 
sociaal-economische, culturele en politieke taken ; sociale rechtvaar- 
digheid. 

Op sociaal gebied staat de Kerk tegenwoordig voor een dringende 
taak: het opbouwen van een economische en sociale wereld door christe- 
lijke beginselen bezield. Op internationaal plan moet een betreurenswaar- 
dige afwezigheid of retard van,de katholieken worden goedgemaakt of 
ingehaald. Te veel katholieken, zelfs priesters, geven zich nog geen 
rekenschap van de ontwikkeling van de hedendaagse wereld op inter- 
nationaal, intercontinentaal plan. Zij twijfelen zelfs aan het nut van 
internationale, supradiocesane, supraparochiale organisaties. 

Voor ons land, in het bijzonder, weze de heilzaamste les van het 
Congres: de dringende noodzakelijkheid van een betere coordinatie 
van de gespecialiseerde bewegingen voor lekenapostolaat. Wij bezitten 
een merkwaardige verscheidenheid van degelijke specialisaties; wij 
waren echter tot nutoe niet in staat een centraal organisme voor leken- 
apostolaat blijvend op te richten, zoals het Amerikaans National 
Catholic Welfare Conference, de Duitse Katholikentage en het 
Spaans centraal bureau voor Katholieke Aktie. Het wereldcongres 
voor het Lekenapostolaat heeft de bestuursleden van onze gespeciali- 
seerde bewegingen voor Katholieke Actie wederom dichter bij malkan- 
der gebracht. Mocht dit contakt blijvend zijn, uitgroeien en zich 
verwezenlijken in een broederlijk en gecoordineerd samenwerken voor 
de kerstening van de profane wereld. 


P, LOONTJENS 


EME 
CHRONIQUE DE L’ANCIEN TESTAMENT 


Les publications dans le domaine biblique sont tellement nom- 
breuses qu'on est obligé à grouper les livres sous diverses rubriques 
et à en indiquer simplement la portée générale ; on ne pourra entrer 
dans les détails que gal les ouvrages les plus marquants. Le présent 
bulletin est consacré à la littérature concernant la Bible en général 
et Ancien Testament, plus spécialement aux ouvrages en langue 
frangaise. 


Généralités. 


La rédaction des Collationes s'associe de tout coeur à hommage 
que la Faculté catholique de Lyon a dédié à un de ses membres les 
plus estimés, M. le chanoine Vaganay, à l'occasion de sa vingt- 
cinquième année d'enseignement. Le volume qui lui est offert (1) 
contient diverses études d'exégèse et d'histoire. Signalons plus spéciale- 
ment le commentaire de M. Podechard sur le Ps. 110, l'étude de 
M. A. Gelin sur la fameuse allégorie des pasteurs en Zach. 11,4-17 
et 13, 7-9, celle de M. G. Jouassard sur l'attitude des Pères devant 
la Bible, l'essai de M.A. George sur les intentions des narrateurs du 
sacrifice d'Abraham et enfin l'étude comparative de M. A. Barucq 
sur les concepts de péché et d'innocence dans les textes égyptiens du 
Nouvel Empire et les psaumes bibliques. Les autres articles ont trait 
à l'histoire du christianisme. La valeur scientifique de ces mélanges 
est digne de celui qui en est honoré. 

La même Faculté a perdu le mercredi saint 1948 un professeur 
de qualité, le regretté J. Chaine. A sa mémoire la Bibliothèque de 
la Faculté consacra son cinquième volume (2). La quantité et la 
qualité des contributions laissent deviner l'influence que J. Chaine a 
exercée sur ses étudiants et l'attachement que lui ont voué tous 
ceux qui l'ont connu personnellement. Après une double évocation 
touchante de sa personnalité et la liste de sa bibliographie, suivent 
vingt-six articles, qui ont trait aux divers domaines de la science 
ecclésiastique (archéologie, exégèse, patrologie, histoire de Église, 
égyptologie, etc.). Retiendront l'attention des exégètes: une note 
intéressante de Mgr Catherinet sur le fameux verset de Jo 20,17 


(1) Études de critique et OE religieuses (Bibliothègue de la Faculté catho- 
ligue de Théologie de Lyon, II), Lyon, Facultés catholiques, 1948, 25 x 17 cm, 
140 p. lbo pour la Belg. : Nauwelaerts, Louvain). 

(2) Mémorial J. Chaine (Bibliothèque de la Faculté catholique de Théologie 
de Lyon, V), ibid., 1950, 25 x 17 cm, 408 p. (Même dépositaire pour la Belg.). 
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(Noli me tangere…) ; une étude développée de M.J. Delorme sur les 
idées de conversion et de pardon chez Ézéchiel ; les précisions 
qu’apporte M. Gelin au sens du terme «Israël» en Jer. 30-31; 
analyse des récits de Gilgal (Jos. 3,2-15) par M. A. George, les 
souvenirs de M.J Guitton sur les rapports de A. Loisy avec H. Berg- 
son, le commentaire de M. Podechard sur le Ps. 182, un essai de 
M. L. Richard sur le décret impérial de recensement dans l'évangile de 
l'enfance, l'interprétation de [ Cor. 7,36-38 par M.L. A. Richard, l'essai 
du P. Spicq sur la perfection chrétienne d'après l'épître aux Hébreux 
et enfin lexplication de Mc. 9,49 par M. L. Vaganay. A en juger de 
ces deux volumes et du commentaire du Psautier par M. Podechard, 
appartenant à la même collection (cfr Coll. Gand. 1951, 59-61), la 
Bibliothèque de la Faculté de Lyon s'avère une collection scientifique 
de première valeur. 

[l ne manque pas, ces derniers temps, de livres destinés à encourager 
les fidèles à la lecture de la Bible. Le volume La Bible et le Prêtre (1) 
contient les rapports présentés au congrès de Beauraing (29 août- 
2sept. 1949), où des prêtres s'étaient réunis «pour approfondir les 
incidences de la Bible sur leur vie personnelle et leur ministère» (p. 17). 
M. le chan. Cerfaux y donna quelques réflexions sur les notions 
d'inspiration et de rêvélation. « Les définitions sont des outils dange- 
reux» (p. 27), croit-il, et il faudrait souligner surtout le lien organique 
entre l'inspiration et la révélation ; la première est l'épanouissement, 
'achèvement, le complément du don essentiel de la révélation (p. 29). 
Suggestion fort intéressante, souvent oubliée par les auteurs de ma- 
nuels, mais qui n'explique pas à son tour ce qu’est en définitive 
inspiration en elle-même. Faute de déêfinitions claires, le rapporteur 
pourrait donner l'impression que l'inspiration soit quelque chose d'ac- 
cessoire, d'autant plus qu'il résume assez sommairement le contenu 
doctrinal de certains livres bibliques: « Littérature historique, littérature 
sapientielle : c'est le cadre, le décor de la préparation au Messie. Ils sont 
‚ inspirés comme cadre et comme décor de la prophétie ancienne» (p. 33). 
C'est assez maigre comme appréciation, et M. Cerfaux concédera 
d'ailleurs volontiers, croyons-nous, qu'il ne faut pas mépriser la part de 
révélation contenue dans ces livres. M. Samain (Tournai) fait l'histoire 
de l'exégèse depuis la Renaissance à nos jours, tandis que M. Giblet 
(Malines) s'attache à définir d'abord comment la Bible contient la 


(1) La Bible et le Prêthe (Études de Pastorale, V), Louvain, E. Nauwelaerts, 
1951, 18 x 12 cm, 384 p., 75 Fr. 
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révélation, ensuite comment la théologie doit s'en approcher ; position 
de principe très nuancée, cet exposé aurait gagné à suggérer des 
indications pratiques concernant une théologie vraiment biblique, qui 
dépasse la description des phénomènes religieux. Signalons en dernier 
lieu les pages 241-272, à savoir la première partie de l'exposé de 
M. Ch. Moeller, qui intéresseront vivement nos professeurs d’huma- 
nités. I] s'agit du problème de la formation religieuse en humanités, 
où les élêves sont continuellement confrontés avec un humanisme 
païen sans contrepoids chrétien, qu'on pourrait trouver dans la Bible; 
les pages suivantes du même rapporteur ne sont pas assez nuancées. 

Nous signalons également à nos lecteurs que les rapports du 
Colloquium Biblicum Lovaniense, tenu au mois de septembre 1949 
et consacré à la question du sens plénier, viennent d'être publiës (1). 
On sait que M. le professeur Coppens avait traité de la question 
dans son ouvrage Les Harmonies des deux Testaments, Tournai-Paris, 
1949 ; la présente publication y fait suite, et est d'ailleurs déjà suivie 
à son tour par d'autres articles de M. Coppens. Nous préférons ne 
pas nous mêler à la discussion ; nous avons déjà tant de besogne 
avec le sens littéral et avec les cas où la révélation ultérieure nous 
oblige à reconnaître un sens typique, que nous laissons volontiers le 
plaisir de trouver d'autres sens à ceux qui s'en croient capables. 
Notons seulement que les rapports sont du P. Gribomont (Clervaux; 
assez confus), de M. le chan. Cerfaux (Simples réflexions à propos 
de l'exégèse apostolique), et de M. le chan. Coppens (application au 
Protévangile). 

La chrétienté protestante reprend à son tour conscience de la 
valeur religieuse de la Bible. Après la crise de l'exégèse radicale, qui 
se perdait dans un fatras de critique littéraire, un renouveau biblique 
se fait réellernent sentir depuis la guerre. C'est en fonction de ce re- 
nouveau que Mile Suzanne de Dietrich vient de publier en deuxième 
édition un manuel pratique des études bibliques (2). La première 


(1) L. Cerraux, J. Corpens, J. GrIBOMONT, Problèmes et méthodes d'exégêse 
théologigue (Analecta Lovaniensia Biblica et Orientalia, 11, 16), Louvain, Publications 
Universitaires — Bruges, Desclée de Brouwer, 1950, 25 x 13,5 cm., 90 Pp. 

(2) *Suzanne pe Drerricu, Le renouveau bibligue. Manuel pratique d'études bi- 
bligues (L'actualité protestante), 2° éd. Neuchâtel, Delachaux et Niestlé, 1949, 
19 x 18 cm, 308 p., 5,75 fr. s. Dans la même collection a paru la traduction 
francaise d'une introduction remarquable au Nouveau Testament. Nous sommes 
obligés de remettre la récension au numéro prochain, où il sera traité du N. T., 
mais nous tenons à en donner déjà la référence bibliographique: *E. Hoskyns- 
F. N. Davey, L'énigme du Nouveau Testament (L'actualité protestante, Série bibli- 
que), ibid., 1949, 19 x 13 cm., 226 p., 5,75 fr. s. 


NRO 


partie contient une petite herméneutique suggestive, nuancée, se limi- 
tant à lessentiel. La deuxième partie décrit le rôle de la Bible dans 
les différentes confessions chrétiennes. Enfin, la troisième et la qua- 
trième partie donnent des conseils pratiques, des plans d'études et des 
questionnaires, adaptés aux différents milieux. En appendice, l'a. rap- 
porte les principes directeurs pour l'interprêétation de la Bible, acceptés 
par la conférence oecuménique d'Oxford 1949. Le livre de Mlle de 
Dietrich, tout comme d'autres publications dont il sera fait mention 
dans ce bulletin, manifeste le sérieux du renouveau biblique qui 
s'opère chez nos frères séparés et nous ne pouvons que nous en 
réjouir ; d'ailleurs le présent livre tient compte de la position catho- 
lique avec une bienveillance sympathique. Un réel effort de compré- 
hension mutuelle pourrait, des deux côtés, dissiper beaucoup de 


malentendus et préparer effectivement le retour à l'unité de l'Eglise 
du Christ. 


Instruments de travail. 


Le prof. K. Galling, qui a déjà rendu de grands services pra- 
tiques par son Biblisches Reallexikon, pubbe une anthologie de 
textes non-bibligues servant à illustrer l'histoire d'Israël (1). Les 
textes égyptiens et accadiens sont traduits par le Dr. E. Edel et le 
Dr. E.L. Rapp, tandis que les textes phéniciens, hébreux et grecs 
sont publiés dans la langue originale. Tous sont annotés au bas de 
la page, ce qui les rend plus facilement abordables. Ils ont été 
choisis judicieusement et fournissent des renseignements sur l'histoire 
d'Israël depuis environ 2000 av. J.C. jusqu'au 3me s. apr. J.C. 
L'édition est très soignée, pourvue de quatre cartes. Cette anthologie 
est appelée à devenir un manuel classique pour tous ceux qui 
s'intéressent à l'histoire d'Israël. 

La formation du livre biblique vient d'être illustrée d'une fagon 
remarquable par le prof. Paret, historien et archéologue (2). Partant 
des éditions actuelles du livre sacré, l'a. retrace les péripéties qu’a 
connues le texte biblique à travers les àges, pour remonter aux 
documents les plus anciens, qu'on connaît. A part les documents tout 
récemment décou erts, tous les éléments importants pour l'étude de 
la critique textuelle et du canon sont décrits. Les 61 photocopies 


(1) K. Garume, Textbuch zur Geschichte Israels, Tübingen, J.C. B. Mohr, 
1950, 24,5 x 16,5 cm., VI +4 89 p. + 4 cartes, rel. D. M. 8.40. 

(2) O. Parer, Die Bibel. Ihre Ueberlieferung in Druck und Schrift, 2° éd, 
Stuttgart, Priv. Württ. Bibelanstalt, (1950), 23,5 x 16 cm., 215 p. 
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permettront à l'étudiant de se donner une idée concrète des documents 
qu'on lui cite si souvent. L'a. n'est pas spécialiste en la matière, 
mais il s'est inspiré des travaux classiques et du conseil des autorités 
compétentes (Kahle et Nestle p.e.). Regrettons seulement le ton par- 
fois chauvin du réformé allemand. Un régistre à la fin et l'édition 
soignée, comme d’usage à la Württ. Bibelanstalt, font de ce volume 
un instrument de travail très précieux et aisément utilisable. 

Mais l'instrument le plus nécessaire à tous ceux qui s’'intéressent 
à la Bible et à l'histoire d'Israël est le magnifique atlas historique 
qui a paru en 1945 sous le nom de The Westminster historical Atlas 
to the Bible (1) et qui est édité par G.E, Wright et F.V., Filson. 
Sous forme d'introduction, l'archéologue éminent, le prof. Albright, 
nous décrit les méthodes qui ont conduit à la découverte des sites, 
au déchiffrement des textes, à l'établissement d'upe chronologie et 
enfin à l'identification des sites. Suit une table chronologique de 
l'histoire ancienne. L'atlas contient 18 cartes en couleur, d'une tech- 
nique parfaite, et en outre un commentaire géographique et historique, 
se référant toujours aux cartes et décrivant le cadre géographi- 
que et historique (surtout l'histoire politique) de la Bible. Ainsi 
ouvrage renferme aussi bien une histoire d'Israël dans l'Ancien Orient 
qu'une géographie historique de la Palestine. Dans l'histoire, ce sont 
avant tout les données archéologiques qui sont mises à profit; là où 
linterprétation des fouilles semble en désaccord avec la Bible, c'est 
argument archéologique qui prévaut (p.e. dans le cas de Jéricho et 
de Hai). J'aurais préféré une attitude moins décisive sur ces points, 
tout comme je souhaiterais plus de netteté au sujet du caractère 
monothéiste (ne füt-ce qu'un monothéisme potentiel, d'après la formule 
de Th. Vriezen) de la religion des patriarches. A part ces réserves, 
nous ne pouvons que féliciter sincèrement les auteurs de leur réalisa- 
tion magnifique et, puisqu’il n'y a pas de raison sérieuse de proscrire 
ce livre du point de vue catholique, nous souhaitons vivement qu'il 
aura beaucoup de succès. Le prix de 5 dollars n'est vraiment pas 
trop haut pour une pareille édition. 

Il nous reste en dernier lieu de présenter le t. VIII de l'édition 
critique de la Vulgate. [l n'est plus besoin de faire les éloges des 
moines de l'abbaye San Girolamo à Rome, qui avec une science 
critique éclairée, doublée d'une patience bénédictine, travaillent assidû- 


(1) G. E. Wriour-F. V. Fison, The Westminster Historical Atlas to the Bible, 
Philadelphia 7, Pa, The Westminster Press, Withersoon Building, 1945, 40 x 28,5 cm, 
114 p., rel. doll. 5. 
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ment à l'oeuvre qui leur tut confiée en 1907 par Pie X. Quatre volu- 
mes avaient paru avant la guerre (l Génèse, 1926 ; Il Exode-Lévitique, 
1929 ; III Nombres-Deutéronome, 1936; IV Josué-Juges-Ruth, 1939). 
Le conflit mondial ne les a pas empêché de poursuivre la besogne (V 
Samuel, 1944 ; VI Rois, 1945). Depuis la guerre ont paru le t. VII 
(Paralipomènes, 1948) et récemment le t, VIII. Esdras, Tobie, Judith 
(1950) (1). Comme dans les volumes précédents, l'édition comporte le 
texte imprimé en deux colonnes et un triple apparat : le premier 
justifie par les variantes des grands manuscrits le texte qu'on a adopté, 
le second recueillit les variantes de tous les manuscrits et éditions, le 
troisième donne les divisions du texte dans les manuscrits. Si les volumes 
parus témoignent en généralde la valeur critique de la Sixto-Clémentine, 
il fallait néanmoins une édition critique pour s'en rendre compte et 
parfois pour la corriger, ne fût-ce que dans des détails d'importance 
secondaire. L'imprimerie Vaticane rivalise avec les moines d'un tra- 
vail soigné. 


Introductions aux divers livres de la Bible. 


[1 faut pour commencer citer le nom de l'abbé Steinmann, que 
nos lecteurs connaissent déjà par sa belle vie de David (2). Depuis 
1950 cet auteur a fait preuve d'une productivité extraordinaire, à ce 
point que nous pouvons présenter ici trois ouvrages de sa main (3). 
Il ne s'agit pas, on s'en doute, de publications qui sont appelées à 
révolutionner la science; il s'agit plutôt de livres destinés au grand 
public et où sont recueillies en synthèse les données de la science : 
M. S. réussit à merveille ce genre de publication parce qu'il a un 
talent réel d'évocation du passé et notamment de la situation concrète 
d'où sont sortis les écrits bibliques, et parce qu'il écrit d'une plume 
alerte et entrainante. En prêsentant Daniel, il évoque d'abord le rêgne 
d'Antiochus IV Epiphane et sa lutte contre le vrai Dieu du Judaïsme, 
linsurrection des Maccabées et la rêaction qui fut celle de l'auteur de 
‚ Daniel: l'appel à Dieu, l'attente de leschatologie surnaturelle. La 
première partie du livre biblique ressortit au genre de la haggada 


(1) Biblia sacra iuxta latinam vulgatam versionem. VIIL. Libri Ezrae, Tobiae, 
Judith, Rome, Libreria editrice Vaticana, Città del Vaticano, 1950, 29 x 20,5 cm, 
XII + 280 p., 2000 lire ou 4 Doll. 

(2) Collat. Gand., 1951,-p. 353. 

(3) J. STeiNManN, Daniel, (Témoins de Dieu, 12), Paris. Ed. du Cerf‚ 1950, 
19 x 12 cm, 184 p., 220 Fr. fr. — J. STEiNMANN, Le prophète Isaïe. Sa vie, son 
euvre et son temps (Lectio divina, 5), Paris, Ed. du Cerf‚ 1950, 25 x 14,5 em, 
381 p. — J. STEINMANN, Les Psaumes, Paris, Gabalda, 1951, 19 x 12 cm, 187 p. 
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historique et met en scène un héros de l'exil babylonien, qui était 
peut-être counu par des écrits antérieurs et dont en tout cas la 
situation êtait analogue à celle des Juifs en Palestine vers 167, L'a. 
n’attache guêre de valeur historique à ces souvenirs du passé, mais il 
en exploite la valeur symbolique. Les chap. VII-XII nous placent 
dans une ambiance parfaitement apocalyptique; dans ses visions ‚le 
prophête voit l'avènement du Royaume de Dieu qui met fin à la lutte 
des puissances mauvaises. La prophêtie des semaines (LX) nous mène 
de 586 (destruction de l'autel des holocaustes au temple de Salomon) 
à 163 (mort d'Antiochus IV). Dans un dernier chapitre, l'auteur fait 
la théologie du livre de Daniel. 

Le livre consacré au plus grand des prophètes, Isaïe, se distingue 
par les mêmes qualités, mais est plus développé. Il se limite à la 
première partie du livre (1-39), laissant de côté le Deutéro-lsaïe. Les 
oracles sont expliqués dans leur contexte historique, de sorte que le 
lecteur peut lire à son aise les prophéties d'après l'ordre où ils furent 
prononcées. Restant au niveau du grand public et ne tombant pas 
dans des questions spéciales, l'a. a cependant tenu compte de tout ce 
que le mouvement scientifique a cru trouver, même de la découverte 
fameuse d'Ain Feshka. Parallêlement à Isaïe, les prophéties de Michée 
sont commentées; ainsi le lecteur pourra profiter d'un tableau complet 
de l'époque d'Isaïe. Nous aurions préféré un exposé plus long de la 
célèbre prophétie de Emmanuel. M. S. distingue un double sens : 
celui que comprirent les auditeurs du prophête et celui que pressentit 
le prophête lui-même illaminé par la grâce. Au premier sens, l'oracle 
annonce la naissance d'Ézéchias: sa mère, la calmah, est peut-être 
Abiya, fille de Zacharie, l'un des amis du prophète. Mais le prophête 
entrevoit à travers la figure d'Ézéchias la personne du Messie, comme 
son successeur le Deutéro-Isaïe voit à travers la figure de Cyrus le 
roi messianique. Faisons des réserves sur cette interprétation, mais 
recommandons vivement ce beau livre aux prêtres et aux laïcs ; nous 
n'en connaissons aucun qui puisse les initier d'une fagon aussi directe 
au grand prophête. 

Résultat de trois conférences données à Pâques 1951 au Centre 
d'études et d'informations liturgiques à Paris, la petite introduction 
à la lecture des Psaumes s'inspire des grands commentaires de Gunkel 
et de M. Podechard et groupe les Psaumes d'après les différents gen- 
res littéraires (psaumes royaux, hymnes, psaumes célébrant la royauté 
de Yahvé, psaumes écrits à la louange de Jérusalem,. les cris de 
souffrance, le psaume de l'immortalité, lamentations et imprécations 
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collectives, psaumes légalistes et sapientiaux). Dans ces différentes 
catégories, l'a. cherche une situation historique à chaque psaume 
qu'il cite (une cinquantaine). Ainsi il parvient à nous donner une idée 
générale du psautier, un apercu (un peu rapide) de l'évolution du 
messianisme (p. 18-68) et enfin ure petite théologie des psaumes. 
Evidemment, tout cela n'est brossé, dans ces 186 pages, qu'à grands 
traits et parfois au cours de la lecture on constate que tel ou tel 
élément n'est pas meutionné. Mais enfin, si tous nos prêtres savaient 
ce qu'il y a dans ce livre. Au lieu de faire de belles spéculations 
sur la beauté du psautier romain, qu'on commence d'abord par l'étu- 
dier ! L'intelligence des psaumes passe avant la connaissance des rubri- 
ques du bréviaire. Depuis la publication du psautier romain il ne 
manque d'ailleurs pas de livres pratiques qui aideront les prêtres à 
dire leur office avec une intelligence nécessaire à la pieté. M. G. 
Bailly vient d'en ajouter un autre à la collection (1): texte latin en 
face de la traduction frangaise, accompagné des hymnes, des antiennes 
et des versets, le tout dans l'ordre du bréviaire ; le texte des psaumes 
est coupé par des sous-titres indiquant la marche de la pensée et 
une note au bas des pages donne parfois une indication historique. 

Mais remontons un instant aux origines de notre univers. Dom 
Th. Maertens a publié ses idées sur Gen. 1-3 dans deux petits 
volumes, délicieusement illustrés par Mlle Houvet avec des détails 
de la cathédrale de Chartres (2). Les sept jours se caractérise par 
une double tendance. D'abord par la recherche d'un sens plénier, 
dont le lecteur pourra difficilement dêfinir les rapports avec le 
sens littéral. A en croire /Avant-propos, ce sens plénier comprend 
les termes usités d'après leur destination cultuelle ou leurs rapports 
avec le vocabulaire de l'élection : «vla tâche du commentateur 
parait être alors de se demander si par leur fréquence éventuelle, 
ces connexions entre création et culte, création et élection, ne sont 


pas la clé de la compréhension plénière du récit» (p 6); d'autre 
part ce commentaire religieux s'inspire du «souci d'y découvrir le 


(1) G. Bamry, Psautier romain-frangais. Pour réciter et comprendre mieux le 
bréviaire, Paris, Lethielleux, 1951, 13 x 20 cm.‚, 620 p., 1200 Fr. fr. 

(2) D. Tu. Maertens, Les sept jours (Genèse I), Bruges, Ed. Paroisse et Li- 
turgie, Abbaye de St André, 1951, 22,5 x 16 cm, 74 p. — In., La mort a regnê 
depuis Adam (Genèse, II, 4b-III, 24), ibid, 1951, 22,5 x 16 cm, 102 p., 45 Fr. — 
Destinant son livre au grand public, l'a, aurait bien fait d'omettre les quelques caractères 
hébraiques, qui se trouvent dans le texte; il est vrai qu’ils n'entravent pas la lecture 
aisée du livre, même par des lecteurs non-hébraïsants, mais pour la plupart de ces 
non-initiés ces lettres feront l'impression de chiffres magiques, qui leur coupent 
Yappétit. 
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Christ par la continuité sémantique des thèmes littéraires» (p. 6). 
Cette ambiguité se manifeste à travers tout le livre : les thèmes 
littéraires sont examinés d'une fagon quasi-scientifique et en même 
temps on passe du terrain littéral au sens spirituel, sans que le 
passage soit suffisamment indiqué. Encore tout préoccupé de la 
signification exacte de tel mot dans Gen. 1, on aboutit d'un bond 
allègre à S. Jean. J'ai déjà exprimé mon opinion sur le sens plé- 
nier; je puis admettre qu'’après avoir nettement défini le sens 
littéral, on suive le progrès de la révélation à travers les âges, tout 
en restant conscient de ce progrès. 


Une seconde caractéristique, cette fois-ci sur le plan de l'exégèse 
littérale, c'est que l'a. aime rattacher plusieurs thèmes du récit de la 
création aux préoccupations liturgiques et à la théologie de l'élec- 
tion. Certains éléments pourraient suggérer une telle direction de 
pensée, mais, à tout prendre, l'ensemble des indications est trop 
maigre et l'analyse thématique trop peu poussée pour qu'on puisse 
se laisser convaincre. A cause de cette double tendance, l'interpré- 
tation théologique du récit est, à mon humble avis, surchargée et 
cette impression est d'autant plus forte que le style de l'a. est d'une 
ampleur et d'un hiératisme qui rappellent la liturgie bénédictine. 

Le second volume du moine de St André est du même 
genre que le premier. Ici également l'analyse thématique est défi- 
ciente : l'a. attache p.e. une importance trop grande à «la poussière» 
par opposition à la terre quelconque (p. 21) et par contre passe 
trop vite sur des questions autrement importantes comme celle de 
la signification de la nudité du serpent, de la science du bien et 
du mal, etc. Au point de vue de la critique Littéraire, l'a. emboite le 
pas à M. Humbert qui distingue deux sources dans ce récit; il 
considêre également II, 10-14 comme interpolé. Nous restons con- 
vaincus de l'unité du récit et de l'authenticité de la péricope des fleuves. 
Pour terminer, si nous nous sommes permis de critiquer ces deux 
essais, ce n'est nullement pour les condamner ; ils contiennent la sub- 
stance d'un bon commentaire et plusieurs suggestions intéressantes, mais 
qui ne sont pas menées à bout ; par suite, comme l'analyse des 
thêmes secondaires est plus développée que celle des thèmes cardi- 
naux, la perspective en est ca et là faussée. 

Nous avons regu un autre commentaire sur la Genèse, également 
destiné au grand public, mais de confession protestante. Il s'agit des 
deux premiers volumes d'une collection qui s'avère assez étendue, à 
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savoir Die Botschaft des Alten Testaments de M. H. Frey (ses 
deux volumes à présenter contiennent une traduction de Gen. 1-25, 
voulant rendre le ton raugue de l'original; elle est suivie d'un com- 
mentaire à triple étage; d'abord un commentaire littéral, substantiel et 
dense ; ensuite une application aux besoins religieux actuels du croyant 
(où l'exégète passe la parole au prédicateur de réflexions parfois peu 
pertinentes et franchement protestantes); enfin ce qu'il appelle « ein 
biblischer Ausblick », où l'a. replace la doctrine expliquée dans l'en- 
semble de la révélation biblique et où il fait preuve d'une belle 
science biblique. 

Une introduction aux prophètes et à la littérature sapientielle 
nous est donnée dans un livre curieux, — comme d'autres du même 
auteur — de M. L. Ragaz (2). L'a. parait être partisan d'un socialisme 
religieux et il revient constamment sur la portée sociale du message 
prophétique. Ainsi, après avoir douné une histoire d'Israël à l'époque 
des prophètes, il essaie de définir l'essence même du prophétisme. Dès 
lors les paragraphes se suivent: Der Prophet und die Politik, Der 
Prophet und das soziale Problem, Die Friedensbotschaft und der 
Friedenkampf der Propheten, Zion und der Messias, Der Prophet 
und der kosmische Ausblick, Der Kampf der Propheten gegen die 
Religion, et enfin… Der Prophet als Mann Gottes. Nous en conve- 
nons avec M. Ragaz qu'il y a beaucoup de vérité dans son livre, 
mais la perspective générale est faussée. 


Théologie biblique. 


La collection Théologie s'est accrue d'un essai (3) qui veut « étudier 
le vocabulaire religieux de la Bible, pour ressaisir à travers l'histoire 
de quelques mots et de quelques images, les richesses de la religion 


(1) *H. Frey, Das Buch der 'Anfänge. Kapitel r-rr des ersten Buches Mose 
(Die Botschaft des Alten Testamentes, 1) Stuttgart, Calwer Verlag, 4 éd., 1950, 
22 Xx 14 cm., 170 p. — Ip., Das Buch des Glaubens. Kapitel r2-25 des ersten Bu- 
ches Mose (Ibid. 2), Ib., 8 éd., 1950, 207 p. 

(2) *L. Racaz, Die Bibel. Eine Deutung. IV. Die Propheten, Zürich, Diana- 
Verlag, s.d. (1949) 20 x 14 em, 272 p. Pour ceux de nos lecteurs qui n’y auraient 
jamais pensé, nous signalons que M. R. est convaincu que les révolutionnaires de 
tous les temps sont les successeurs, les fils spirituels des prophêtes; il en cite 
presqu’à chaque page: Wicletf, Hus, Francois d'Assise, Savonarola, Tolstoi, Dante, 
et même K. Marx, qu'il nomme cependant «der späte Enkel der Propheten «nach dem 
Fleisch» (p. 133)!! 

(3) J. Guurer, Themes bibliques. Études sur expression et le développement 
de la révélation (Théologie. Études publiées sous la direction de la Faculté de 
Théologie S.J, de Lyon-Fourviere), Paris, Aubier, 1951, 23 x 14 cm., 284 p, 
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d'Israël et le mouvement qui la conduit à Jésus-Christ» (p. 7). Cette 
étude de sémantique et de théologie biblique ne prétend nullement 
à un exposé rigoureusement scientifique, (1) mais est destinée au 
clergé et aux laïcs instruits: elle leur sera, j'y insiste, de très grand 
profit. Car enfin, on ouvre la Bible, les yeux tombent sur la prière 
de David après qu'il a recu la promesse divine au sujet de sa maison, 
et on lit: «C'est toi qui est Dieu et tes paroles sont vérité», Si alors 
on prend le terme «vérité» au sens moderne, c'est à dire grec, on 
ne comprend pas exactement ce que le roi entend exprimer. Le 
P. Guillet analyse précistment dans ce livre quelques notions-clefs de 
la Bible dans leur siguification fondamentale et leur développement 
historique. Ainsi l'Exode n'est pas un simple fait historique, mais il 
est chargé dans esprit israêlite d'une résonnance théologique; l'a. y 
rattache l'image du pasteur, les thèmes de la tentation, et des nour- 
ritutes miraculeuses. Les deux chapitres suivants étudient les thèmes 
fondamentaux : grâce, justice, jugement, vérité, fidélité, bonté et ten- 
dresse, qui signitient autant de valeurs de l'idéal religieux israëlite ; 
Ya. suit leur évolution à travers 'A.T. pour aboutir à leur réalisa- 
tion dans la personne de Jésus, lorsqu'ils sont résumés et dépassés par 
l'agapè. On est frappé, en lisant ces pages, de la densité et de la 
valeur vitale de ces notions et on regrette que l'a. n'ait poursuivi 
son analyse jusque dans le N. T. (2). Une troisième série de thèmes 
se rattache à celui du péché: colêre de Dieu, horreur du péché, les 
puissances sataniques (3), les lieux maudits (chéol, géhevne). Une 
quatrième série est appelée : thèmes de l'espérance : vie, vigne, héritage, 
posséder la terre. Enfin un dernier chapitre (VII) traite de lesprit de 
Jahvé; ici l'a. a largement profité des études de notre maître estimé 
M. le chan. van Imschoot. La grande richesse d'information et le 
contact fidèle avec le texte biblique n'ont pas empêché l'a. de dégager 
avec la clarté désirée les grandes lignes de l'évolution sémantique de 
ces notions bibliques fondamentales. Aussi a-t-il donné au public in- 


(1) Parfois même on aurait préféré une analyse plus scientifique, p. e. au pre- 
mier chapitre, où la signification théologique de l'Exode est, à notre avis, insuffi- 
samment dégagée; aussi les thèmes de justice (sedágdh) et de hesed ne sont pas 
traités d'une facon qui donne pleine satisfaction. 

(2) Une notion comme celle de vérité p. e. dans S. Jean méritait une analyse 
plus rigoureuse, qui aurait évité à l'a, d'écrire que «le mot hébreu et le mot grec 
finissent par coïncider» (p. 98). 

(5) Le Satan de 1 Chron. 21, 1 est, à notre avis, original (contre 2 Sam. 24, 1) 
et n'est qu'un ennemi déguisé, un mauvais conseiller du roi. Le Satan du livre de 
Job n'a pas lui non plus un caractère démoniaque, il est l'accusateur, le procureur 
à la cour de Jahvé. 
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struit un guide sûr et adapté qui leur permettra de pénétrer la men- 
talité religieuse des Israélites et, par suite, il a composé une excellente 
introduction à la lecture intelligente de la Bible. Nous lui souhaitons 
non seulement un grand succès auprès de nos lecteurs, nous espérons 
également qu'il continuera lui-même son travail sur d'autres thèmes 
bibliques. 

On est vraiment gêné de citer le livre de M. J. Obersteiner sur 
le messianisme (1). Conservateur à outrance, l'a, ne paraît connaître 
que deux types d'exégèse, à savoir l'exégèse traditionnelle, la bonne, 
et l'exégêse rationaliste, la mauvaise. Loin de distinguer le sens littéral 
du sens typique, il comprend trop facilement les prophéties de A. T. 
à la lumière de leur réalisation dans le N. T., en d'autres termes il 
confond l'ombre avec la lumière, la figure avec la réalité. L'argu- 
mentation est plus que sommaire. 

Les nombreuses études qui ont été consacrées à la notion de 
sainteté dans A. T. ne tombent pas toujours d'accord sur l'origine 
de cette notion. Depuis R. Smith (1889) il est à la mode d’affirmer 
que la notion primitive de taboe s'est différenciée en «saintetén et 
vimpureté». Depuis lors les réactions contre cette opinion se sont 
multipliées, insistant sur l'originalité et le caractère religieux de la notion 
de sainteté. L'étymologie et l'étude comparative de la racine gdsh ne nous 
apprennent pas grand’chose. Les textes de VA. T. permettent de con- 
stater que la notion de sainteté se rapporte toujours à la divinité. 
Dieu est saint, le reste peut être saint en raison de son appartenance, 
de ses rapports avec Dieu. Telle est la position de base, dont part 
M. H. Ringgren (2) pour analyser les éléments secondaires de la 
notion de «sainteté» et ses rapports avec les notions connexes de hrm 
(vouer à la divinité), impureté, le profane, pureté. Il en conclut que 
la notion de sainteté ne dérive pas de celle de taboe, mais qu'elle 
désigne essentiellement une relation à la divinité, relation qui est avant 
tout d'ordre cultuel. Ce caractère cultuel se maintient aussi chez les 
prophètes, quoiqu'’ils l'aient approfondi par suite de leur conception 
plus morale de la divinité. Mais ce caractère éthique reste secondaire 
chez les prophètes et n'obtiendra son importance réelle que dans le 
Nouveau Testament. Mème appliquée à Yahvé, la notion de sainteté 


(1) J. Operstemer, Die Christusbotschaft des Alten Testamentes. Kurze Dar- 
legung und Erklârung der wichtigsten messianischen Weissagungen. Wien, Herder, 
Wollzeile, 88, 1947, 14,5 x 22,5 cm., 284 p., rel. S. 30, fr. s. 18.50. 

(2) *H. Riveoren, The prophetical conception of holiness (Uppsala Universitets 
Arsskrift 1948, 12), Uppsala, Lundequistska Bokhandeln-Leipzig, Harrassowitz, 1948, 
25 x 16,5 cm, 30 p., Kr. 1.25, 


ne perd pas le contact avec le culte. Les formulês caractéristiques 
d'Isaïe : le Saint d'Israël, le Saint, relêvent du culte de la fête du 
nouvel an et ne prouvent pas un changement profond dans la notion 
de sainteté. Ezéchiel aussi comprend la notion au sens primitif, comme 
expression du «tremendum» de la divinité, Nous pouvons souscrire 
à la signification primitive cultuelle de la notion de sainteté, nous 
pouvons également admettre qu'elle reste toujours et avant tout, même 
dans le N.T., une notion religieuse, c'est à dire exprimant soit la 
transcendance de Dieu, soit les relations des êtres créés avec la divinité; 
mais nous croyons que l'élément moral est beaucoup plus souligné 
par les prophètes que l'a. ne semble le supposer. Il ne faut pas, nous 
semble-t-il, pour mesurer les résonnances d'une notion, se limiter à 
une enquête méchanique sur le terme en question, il faut le replacer 
dans son contexte. Or la prédication prophétique visait avant tout à 
délivrer la religion d'Israël de son formalisme cultuel et de lui donner 
ses conséquences morales, et cette réforme a déteint aussi sur la notion 
de sainteté. Les rapports des formules d'Isaïe avec le rituel de la fête 
du nouvel an sont tout aussi problématiques que cette fête elle-même. 

Une étude de vulgarisation de M.G. Fohrer (1) met la doctrine 
religieuse de A. T., surtout le message des prophètes, en face des 
problêmes de l'après-guerre (problème du mal, de la providence) et 
en déduit les principes qui doivent présider à la restauration. Ce pasteur 
d'âmes paraît doublé d'un théologien qui s'informe aux meilleures 
sources et est doué de sens historique. 

Le temple n'est pas en Israël un symbole d'une conception (An- 
schauung) de la nature divine et par suite susceptible de spiritualisa- 
tion, mais le signe d'une intervention historique de Dieu. La rêaction 
prophétique contre le temple ne vise pas une meilleure intelligence 
de la nature spirituelle de Dicu, mais concerne les rapports de Dieu 
avec l'homme. Si l'homme croit pouvoir se fier au seul temple sans 
se préoccuper trop de ses devoirs envers Dieu, le temple perd sa valeur 
de signe. Le jugement, où Dieu sera présent par une intervention 
unique dans l'histoire, comporte la destruction du temple ancien, signe 
d'une présence divine qui n'en fut pas, et l'érection d'un nouveau 
temple, signe de lintervention nouvelle de Dieu et de sa présence 
éternelle. Peu importe la forme et l'organisation du temple ; les sanc- 
tuaires cananéens n'étaient pas de soi proscrits comme incompatibles 


(1) *G. Fonrer, Glaube und Welt im Alten Testament. Das Alte Testament 
und Gegenwartsfragen, Frankfurt a. M., Verlag J. Knecht, Carolusdruckerei, (1948), 
24 x 14 cm, 259 p. 
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avec la nature propre du Dieu d'Israël. Ce qui importe, c'est que 
le temple soit signe de la présence de Dieu avec son peuple 
par une intervention historique. Tel est l'argument de fond que dans 
sa volumineuse dissertation de doctorat M.M. Schmidt (1) a cru déceler 
dans la pensée prophétique. Son étude suppose un travail considérable, 
mais elle est menée avec un esprit trop théologique. En la lisant, 
on a trop peu l'impression que la pensée théologique se dégage sponta- 
nément des textes. Le langage de l'a. est trop celui d'un théologien 
moderne et il faut souvent réfléchir pour comprendre sa pensée exacte 
et surtout pour deviner comment cette pensée peut être retrouvée dans 
la Bible. 

M. C. Lindhagen (2) qui fait la préhistoire du thème du ser- 
viteur de Jahvé est d’un autre tempérament. Sa dissertation érudite 
sur le thème du «serviteur» dans VA, T., hormis les chants du 
serviteur de Jahvé, est un ouvrage de sémantique, un vrai modèle de 
travail philologique. Professaat son conservatisme, l'a. fait une large 
confiance au texte massorétique et se défie des hypothèses de l'hyper- 
critique littéraire. Son travail, d'une information copieuse et d'une 
précision exemplaire, comprend d'abord une entrée en matière : une 
enquête substantielle du matériel non-biblique (El-Amarna, Ràs Shamra, 
Lachish, papyri araméens, ostraca d'Eléphantine, sceaux). Puis il fait 
linventaire des termes bibliques qui signifient «serviteur» pour se 
limiter ensuite à la seule racine €bd. Celle-ci signifie quelquefois : 
faire, agir, le plus souvent cependant «servir». Dans le langage non 
religieux elle désigne alors l'esclavage, elle fait partie des formules de 
politesse, elle exprime la sujétion politique, le devoir militaire ou les 
offices honorifiques. Plus important est l'emploi du mot dans le langage 
religieux. Appliqué au peuple d'Israël, serviteur de Jahvé par suite 
de l'alliance, et aux ministres du culte, le terme obtient un caractère 
cultuel, que l'a. explique en fonction des hypothèses en vogue en 
Scandinavie, notamment celles qui attribuent une grande importance 
au culte et surtout à la fête du nouvel an. Nous avons exprimé 
plusieurs fois nos doutes à l'égard de ces hypothèses. Le thème com- 
porte aussi un aspect moral, C'est d’abord Israël qui est serviteur 
de Jahvé et lui doit une soumission totale et exclusive. Puis c'est 


(1) *M. Scuumpr, Prophet und Tempel. Eine Studie zum Problem der Gottes- 
nahe in Alten Testament, Zollikon-Zürich, Evang. Verlag, 1948, 23 x 16 cm., 276 p. 

(2) *C. LipuHagen, The servant motif in the Old Testament. A preliminary 
study to the « Ebed-Yalweh Problem in Deutero-Isaiah, Uppsala, Lundequistska 
Bokhandeln, 1950, 25 x 16,5 cm.‚, 886 p. 
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un groupe déterminé du peuple et enfin des membres individuels (le 
«Jen des psaumes de lamentation, les noms propres composés avec chd, le 
prophêète, le roi d'Israël, les patriarches). Cet apergu, tout sommaire 
qu'il soit, fera comprendre l'importance de l'étude et de son objet. 
Nous ne pouvons que souhaiter que l'a. continue ses recherches, comme 
d'ailleurs il l'a déjà fait, avec la même précision, le même souci d'in- 
formation complète et le mÔme sens critique, dans deux études de 
détail, l'un sur le mot «ergadzesthain en Apoc. 18, 17 et Ez. 48, 18. 
19, l'autre sur le sens de la racine «sap» dans la bible grecque et 
notamment dans le mot «saprian de la LXX Is. 28, 21 (1). 


Les manuscrits de la Mer Morte. 


Nous avons indiqué (Coll. Gand. 1949, p. 69) le contenu d'un 
premier lot de manuscrits, provenant de la grotte d'Ain Feshka, et 
dont la découverte en 1947 avait été annoncée par la presse mondiale. 
Parmi eux se trouve un midrash (commentaire) du livre d’Habacuc 
(ch. 1-2), étudié depuis 1950 par M. Dupont-Sommer. Le professeur 
en Sorbonne avait tiré de ce midrash des conclusions bouleversantes 
en ce qui concerne les origines du christianisme. En effet, le Christ 
ne serait qu'une réincarnation du Maître de Justice dont parle le 
midrash, et la théologie d'un Messie souffrant pour la rédemption du 
monde était déjà connue au ler s. avant notre êre;au fond le chris- 
tianisme était né av. J. C.! Présentée d'une manière séduisante, propagée 
auprès du grand public par une presse tapageuse, soutenue par des 
spêcialistes (dont la compétence, au moins pour certains d'entre eux, 
n'était pas toujours prouvée), l'hypothèse faillit obtenir un grand succès, 
si des spécialistes mieux réputés ne s'y étaient opposés. Puisque le 
grand public était saisi de la théorie, il fallait aussi une réponse 
adressée à lui. Un jeune exégête, M. l'abbé Delcor, qui s'est déjà 
fait remarquer par quelques études d'A. T. et dont nous avons pu 
apprécier l'érudition et le bon sens critique, s'est chargé de l'affaire (2). 
Narrant brièvement les circonstances de la découverte et indiquant les 
conclusions archéologiques quant à la date, il donne une traduction 


(1) *C, LiINDHAGEN, Epyalsoba Apc. 18: 17. Hes. 48 : 18, 19. Die Wurzel SAT 
im NT und AT. Zwei Beiträge zur Lexikographie der Griechischen Bibel (Uppsala 
Universitets Arsskrift 1950, 5), Uppsala, Lundequistska Bokhandeln-Leipzig, Harraso- 
witz, 1950, 25 x 16,5 cm., 69 p., Kr. 3.25. 

(2) M. Dercor, Les manuscrits de la Mer Morte. Essai sur le Midrash d’Ha- 
bacuc (Lectio divina, 7), Paris, Ed. du Cerf‚ 1951, 22,5 x 14 cm, 83 p. 
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annotée du midrash, suivie d'une critique serrée de la théorie Dupont- 
Sommer. Quant à sa propre interprétation, il place le midrash sous 
le rêgne d'Alexandre Jannée (108-76 av. J. C.), roi débauché et cupide, 
que le midrash nomme «le prêtre impie» pour avoir persécuté les 
membres de la secte, ancêtres des Phariséens, Ceux-ci témoignent une 
grande vénération envers le Maître de Justice, que l'a. ne parvient 
pas à identifier, mais qui jouit auprès de la secte d'une autorité mes- 
sianique. Les Kittim, dont il est question, ne sont pas les Romeins, 
mais les Séleucides. La traduction de D.-S., d'après laquelle le 
Maître de Justice meurt en expiation pour ses coréligionnaires, est 
insoutenable. A notre avis, la réplique du jeune savant au professeur 
en Sorbonne est pertinente, fondée qu'elle est sur un examen critique 
des textes et des parallèles littéraires. En dernier lieu M. Delcor nous 
décrit les apports positifs des manuscrits d'Ain Feshka. Le petit livre, 
qui a paru dans la belle collection Lectio divina, permettra à nos 
lecteurs de juger de l’hypothèse sensationnelle de M. Dupont-Sommer 
et les mettra en contact avec la situation historique et la mentalité 
du Judaïsme qui précède de très près la naissance du christianisme. 
Nous le recommandons vivement à nos lecteurs, 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


Acta et Documenta 


A. EX ACTIS PII XII 


L. Toespraak: tot de Franse huisvaders, r& September 195r (1). 


In het eerste gedeelte van Zijn toespraak handelt de H. Vader over 
de plichten en de rechten van het gezin en van de huisvader. 

De eerste plicht van de huisvader, in het heiligdom zelf van de huise- 
lijke haard, is «te voorzien in het onderhoud en te zorgen voor de ge- 
zondheid van het gezin op lichamelijk, geestelijk, zedelijk en godsdien- 
stig gebied». Dit brengt echter een tweede verplichting mee, ditmaal 
tegenover de anderen en in het bijzonder tegenover de gemeenschap, de 
plicht namelijk «de rechten van het gezin te verdedigen tegen alle ge- 
weld of invloeden van buiten, die in staat zijn om de zuiverheid, het 
geloof, de allerheiligste stabiliteit van het gezin aan te tasten ; dezelfde 
rechten te beschermen door van de burgerlijke, politieke en culturele 
maatschappij op zijn minst de onontbeerlijke middelen te eisen om ze 
vrij te kunnen uitoefenen». 

Wat de verhouding van het gezin tot de Staat betreft, stelt de Paus 
als principe voorop: «Het gezin is er niet voor de gemeenschap, maar 
de gemeenschap is er voor het gezin… Het gezin is de fundamentele cel, 
het constitutieve element van de Staatsgemeenschap». Hieruit volgt dat 
de Staat, als het ware uit instinct tot zelfbehoud, zou moeten nakomen, 
wat wezenlijk en volgens het plan van God zijn plicht is, te weten: 
«veen absoluut veiligstellen van de waarden, die de orde, de menselijke 
waardigheid, de gezondheid en het geluk van het gezin verzekeren ». Daar 
deze waarden zelf elementen zijn van het algemeen welzijn, mogen ze 
nooit worden opgeofferd z.g. uit naam van het algemeen belang. Van 


die waarden die op het ogenblik vooral gevaar lopen, worden o. m. ver-_ 


noemd: de onontbindbaarheid van het huwelijk, de bescherming van het 


leven vóór de geboorte, de huisvesting, de werkverschaffing, het recht 


op katholieke scholen, de openbare zedelijkheid. 
Om deze doelstellingen te verwezenlijken, duidt de Paus twee mid- 


delen aan : de familievaders moeten zich verenigen, zij moeten alles in 


het werk stellen om de openbare mening voor te lichten en haar te 
overtuigen van het goed recht van het gezin. 


(1) De Franse tekst in A. A. S., 1951, XLIII, p. 730-784; een Nederlandse ver- | 


taling (die in de aanhalingen gevolgd wordt) in Kath. Arch., 1951, col. 841-844, 


enn 


Sprekend over hetrechtzetten van de openbare mening, komt de Paus 
tot een tweede punt dat Hij uitvoerig behandelt. Hij klaagt namelijk een 
bepaalde propaganda aan, «die zonder aarzelen funest mag genoemd 
worden, ofschoon zij dit keer voorkomt uit katholieke bron en voor 
katholieken bedoeld is». « Wij bedoelen hier geschriften, boeken en ar: 
tikelen betreffende de sexuele voorlichting, die heden ten dage dikwijls 
enorm succes hebben in de boekhandel en heel de wereld overstromen, 
al binnendringend in het domein van de jeugd, door de rijpere jongens 
en meisjes te betoveren, terwijl ze verloofden en jonggetrouwden in ver- 
warring brengen. Men staat perplex bij het kennis nemen van de on- 
draaglijke schaamteloosheid van zo’n literatuur, waarin het geheim van 
de echtelijke intimiteit, waarvoor het heidendom met eerbied scheen stil 
te staan, wordt verraden en op zinnelijke en zondige manier voor het 
groot publiek, ja zelfs voor de jeugd, te grabbel wordt gegooid. Men 
moet zich werkelijk afvragen of er nog een voldoende grenslijn te trek- _ 
ken valt tussen deze zogenaamde katholieke voorlichting en de pers of 
de erotische en obscene illustratie, die weloverwogen bederf beoogt of 
schaamteloos uit laag handelsbelang de laagste instincten van de geval- 
len natuur uitbuit». 

Deze propaganda houdt een dubbel gevaar in. «Op de eerste plaats 
overdrijft zij de belangrijkheid en draagwijdte van het sexuele element 
in het leven uitermate. Zelfs wanneer Wij toegeven, dat deze auteurs. 
uit louter theoretisch gezichtspunt binnen de grenzen van de katholieke 
moraal blijven, is het niettemin even waar, dat hun manier van be- 
schrijving van het sexuele leven zodanig is, dat deze, in de ogen van de 
doorsnee lezer en naar zijn practisch oordeel, hieraan de betekenis en de 
waarde geeft van doel op zichzelf te zijn. Zij doet het ware, allereerste 
doel van het huwelijk uit het oog: verliezen, namelijk de voortbrenging 
en opvoeding van het kind en de ernstige plicht van de ouders in dit 
opzicht, hetgeen de geschriften, waar 'Wij over spreken, maar al te dik- 
wijls buiten beschouwing laten». 5 

«Op de tweede plaats schijnt deze literatuur om zo te zeggen in geen 
enkel opzicht rekening te houden met de algemene ervaring van gisteren, 
vandaag en van altijd, welke gelegen is in de natuur, die leert, dat bij 
de opvoeding tot zedelijkheidsbesef noch voorlichting, noch onderricht 
op zich enig nut hebben, dat zij integendeel'ernstige' schade kunnen be- 
rokkenen en groot kwaad kunnen stichten, indien zij niet ten nauwste 
samengaan met voortdurende tucht, met krachtige zelfbeheersing, met 
het aanwenden vooral van de bovennatuurlijke krachten van het gebed 
en de Sacramenten. Alle katholieke opvoeders, die hun naam en taak 
waardig zijn, kennen heel goed de overwegende rol van de bovennatuur- 
lijke kracht:n in de heiliging van de mens, jong of volwassen, vrijge- 
zel of getrouwd». 

Met een oproep tot hen aan wie vooral de opvoeding der jeugd is 
toevertrouwd, om door eendrachtig samenwerken, zonder menselijk op- 
zicht, deze verregaande campagnes te stuiten, besluit de Paus deze toe- 
spraak. 


NTA 


[L. Toespraak : tot de deelneemsters aan het Congres van de Italiaanse 
Katholieke Unie van. Verloskundigen, 29 October rgór (1). 


In zijn inleiding wijst de Paus er op, dat alwie enige activiteit uit- 
oefent in dienst van het wordende leven, de orde moet kennen, die de 
Schepper erin gehandhaafd wil zien en de wetten die heel dit proces be- 
heersen: «het gaat hier immers niet om zuiver physische, biologische 
wetten, waaraan redeloos werkende beginselen of blinde krachten nood- 
zakelijkerwijze gehoorzamen, doch om wetten, waarvan de uitvoering en 
de resultaten zijn toevertrouwd aan de willige en vrije medewerking 
van de mens». In het proces van de geboorte is er een gedeelte dat we 
kunnen noemen : het werk van de natuur, en een ander dat betrekking 
heeft op de taak van de mens. «Nadat de menszijn taak heeft volbracht 
en de wonderbare evolutie van het leven in beweging heeft gezet, is 
het zijn plicht met religieuse eerbied de ontwikkeling ervan te respec- 
teren, plicht die hem verbiedt het werk van de natuur tegen te houden 
of de natuurlijke ontwikkeling ervan te beletten». 

Door hun beroepsvorming en ervaring kennen de verloskundigen de 
respectievelijke werking van de mens en van de natuur; door hun ge- 
weten wordt hun voorgehouden tot hoever het geoorloofd is handelend 
op te treden, en waar daarentegen de plicht gebiedt zich te onthouden 
van elke activiteit. 

Daarna handelt de Paus uitvoerig over de vier grote aspecten van 
hun beroepsapostolaat. 


1. «Uw beroepsapostolaat oefent ge op de eerste plaats uit door uw 
persoon ». 

De verloskundigen mogen het vertrouwen dat in hen gesteld wordt, 
niet beschamen. Daarom moeten zij zich opwerken tot een zo volmaakt 
mogelijke kennis van hun taak. Dit is niet enkel beroepsplicht, maar ook 
een eis en een vorm van apostolaat. Immers, alleen wanneer zij door 
hun superieure beroepskennis respect weten af te dwingen, kan ook hun 
tussenkomst op zedelijk en godsdienstig gebied, in kwesties van moraal 
en godsdienst, die met hun taak samenhangen, gewaardeerd worden. 

En de Paus besluit: «Geacht en gewaardeerd als ge zijt om Uw per- 
soonlijke houding zowel als om Uw kennis en ervaring, ziet ge U van 
harte de zorg toevertrouwd over moeder en kind en, misschien zonder 
dat ge het bemerkt, oefent ge een treffend, dikwijls stilzwijgend maar 
zeer krachtdadig apostolaat uit van doorleefd Christendom. Want hoe 
groot het moreel gezag ook moge zijn, dat voortvloeit uit de eigenlijke 
beroepseigenschappen, de invloed van de ene mens op de andere heeft 
vooral plaats onder het dubbele zegel van ware menselijkheid en oprecht 
Christendom. » 


(1) De Italiaanse tekst in A.A.S., 1951, XLIII, p. 835-854; een Nederlandse 
vertaling in Kath. Arch., 1951, col, 941-954. 


U, «Het tweede aspect van Uw apostolaat is het hooghouden van de 
waarde en onschendbaarheid van het menselijk leven». 

De Paus wijst er op hoe zij, meer dan wie ook, in staat zijn de waarde 
van het menselijk leven te schatten. «Mens» echter is ook het kind in 
de moederschoot, dat zijn recht op leven onmiddellijk van God ontleent. 
«Geen enkele mens dus, geen menselijke autoriteit, geen wetenschap, 
geen enkele medische, eugenetische, maatschappelijke, economische, mo- 
rele «indicatie» kan een geldige rechtstitel naar voren brengen of geven 
voor een rechtstreeks en beraden beschikken over een onschuldig mense- 
lijk leven, d.w.z. een beschikken, dat zijn vernietiging beoogt, hetzij 
als doel, hetzij als middel tot een doel, dat wellicht op zichzelf genomen 
niet ongeoorloofd is. Zo is, bijvoorbeeld, het redden van het leven der 
moeder een zeer nobel doel, maar het rechtstreeks doden van het kind 
tot dat doel is ongeoorloofd. De rechtstreekse vernietiging van het zo- 
genaamd nutteloos leven, geboren of ongeboren, zoals dit enkele jaren 
geleden op grote schaal in praktijk werd gebracht, kan op geen enkele 
wijze worden gerechtvaardigd. Toen men dan ook met dergelijke prak- 
tijken begon, heeft de Kerk formeel verklaard, dat het tegen het natuur- 
lijk en positief goddelijk recht was, en dus ongeoorloofd, ook al geschiedde 
het op bevel van het burgerlijk gezag, degenen te doden die, ofschoon 
onschuldig, wegens physieke of psychische gebreken niet van nut zijn 
voor de natie, ja zelfs tot last (1). Het leven van een onschuldige is on- 
schendbaar, en elke rechtstreekse aanslag of aggressie daarop is schending 
van een der fundamentele wetten, zonder welke geen veilige samenleving 
mogelijk is». 

Deze eerbied voor het leven, die zij uit christelijke overtuiging in 
hun hart koesteren, moeten zij ook aan anderen mede delen. Soms zal 
dit gebeuren in de vorm van verdediging, door te trachten het nog ver- 
borgen leven van het kind te beschermen, steunend op het goddelijk ge- 
bod: Gij zult niet doden, Maar hun zending strekt verder, zij is vooral 
opbouwend : «Wekt in de geest en het hart van de moederen de vader 
de achting, het verlangen, de vreugde, het liefdevol ontvangen van en. 
voor de nieuw-geborene vanaf zijn eerste kreetje. Het kind, gevormd in 
de moederschoot, is een geschenk van God, die de zorg ervoor toever- 
trouwt aan de ouders». is 

Deze positieve zending oefenen ze vooral uit bij de moeder. Om alle 
suggesties van kleinmoedigheid te overwinnen, is het «aan U... de jonge 
moeder, niet zozeer met woorden als wel met heel uw wijze van zijn en 
optreden, de grootsheid, de schoonheid, de adel van dit leven te doen ge- 
nieten, leven, dat ontwaakt, zich vormt en leeft in haar schoot, dat uit 
haar geboren wordt, dat zij in haar armen draagt en voedt aan haar 
borst. Uw taak is het voor haar ogen en in haar hart de grote gave van Gods 
liefde voor haar en haar kindje te doen schitteren». 

Voornamelijk in onze dagen is deze vorm van apostolaat hoogst be- 


(1) Decr. H. Off., 2 Dec. 1940, cfr A.A.S., 1940, XXXII, p. 553-554, 
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langrijk, omdat jammer genoeg heel dikwijls het kind niet meer als een 
zegen beschouwd wordt, maar als een last. 

Tenslotte, zoals zij begaan zijn met de bescherming van het natuur- 
lijk leven, moeten zij ook bekommerd zijn om het bovennatuurlijk leven. 
De Paus drukt er dan ook op dat het van groot belang is er zorg voor 
te dragen, dat het kind, dat geen enkel gebruik heeft van zijn verstand 
en in ernstig gevaar verkeert of blootgesteld is aan een zekere dood, het 
H. Doopsel ontvangt. «Natuurlijk rust deze plicht allereerst op de ouders ; 
maar in dringende gevallen, wanneer er geen tijd te verliezen valt of 
het niet mogelijk is een priester te roepen, hebt gij de verheven opdracht 
het Doopsel toe te dienen. Laat dus niet na deze liefdedienst te bewijzen 
en dit actief apostolaat van uw beroep uit te oefenen». 


HIL. «Een derde aspect van Uw apostolaat zou men kunnen noemen 
de bijstand aan de moeder bij de vaardige en edelmoedige vervulling van 
haar moederlijke taak». é 

In dit verband wordt vooreerst onderstreept, dat het dringend object 
van het apostolaat van de verloskundigen is: «handelend optreden om 
de zin van en de liefde tot de taak van het moederschap te handhaven, 
weer op te wekken en te stimuleren». 

Hun taak kan eenvoudig genoemd worden, daar waar de echtgenoten 
het nog als een eer beschouwen nieuw leven te verwekken: hier kan 
het volstaan deze innerlijke gesteltenissen bij hen te cultiveren. Maar, 
«jammer genoeg is het niet altijd zo; dikwijls verlangt men het kind 
niet, erger nog, wordt het gevreesd… Hier moet gij uw apostolaat uit- 
oefenen op effectieve en krachtdadige wijze. Op de eerste plaats negatief 
door elke immorele medewerking van de hand te wijzen; vervolgens 
ook positief door met de U eigen fijngevoeligheid alle zorgen aan te 
wenden om alle vooroordelen uit de weg te ruimen, allerlei angstige 
voorgevoelens of kleinmoedige voorwendsels te ontzenuwen, en,‚ voor zo- 
ver U dit mogelijk is, ook alle uiterlijke beletselen weg te nemen, die 
de aanvaarding van het moederschap wellicht moeilijk maken». 

De verloskundigen moeten dus een klaar inzicht hebben in de godde- 
lijke wet. De Paus beschouwt daarom enkele actuele problemen uit de 
huwelijksmoraal. 

— Zo herinnert Hij, verwijzend naar de Enecycliek Casti Connubii, dat 
«elke ingreep door de echtgenoten bij het stellen van de huwelijksdaad 


of bij de ontwikkeling van de natuurlijke gevolgen daarvan, ingreepdie 


tot doel heeft haar van haar inhaerente kracht te beroven en het ont- 
staan van een nieuw leven te beletten, immoreel is; en dat geen enkele 
«indicatie» of noodzaak een intrinsiek onzedelijke handeling kan ver- 
anderen in een zedelijk geoorloofde daad». 

— Vervolgens wordt de leer van de Kerk over de onvruchtbaarmaking 
beklemtoond. «De rechtstreekse onvruchtbaarmaking — die namelijk, 
welke intendeert, als middel of als doel, voortbrenging onmogelijk te ma- 
ken — is een ernstige schending van de zedelijke wet en derhalve on- 
geoorloofd. Ook de burgerlijke autoriteit heeft geen enkel recht, onder 
voorwendsel van welke «indicatie» dan ook, haar toe te staan, nog veel 


a 
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minder haar voor te schrijven of te laten toepassen ten nadele van on- 
schuldigen… Toen dan ook een tiental jaren geleden de sterilisatie in 
steeds bredere kring toepassing vond, zag de H. Stoel zich genoodzaakt 
uitdrukkelijk en openlijk te verklaren, dat de rechtstreekse sterilisatie, 
hetzij blijvend, hetzij tijdelijke, zowel van de man als van de vrouw, 
ongeoorloofd is krachtens de natuurwet, waarin zelfs de Kerk... geen 
dispensatie kan verlenen (1)». 

— Een derde probleem, waar de Paus breed over uitweidt, is dit van de 
periodieke onthouding. 

Het behoort tot de taak van de verloskurdigen, en niet tot die van 
de priester, de echtgenoten voor te lichten over het biologisch en tech- 
nisch aspect van de theorie, zonder dat ze zich echter mogen laten 
meeslepen tot een noch gerechtvaardigde, noch passende propaganda. 
Anderzijds hebben zij de plicht de morele normen, waaraan de toepassing 
van de theorie onderworpen blijft, te kennen en te verdedigen. 

Het staat buiten kijf, dat deechtgenoten van hun huwelijksrecht ge- 
bruik kunnen maken ook in de dagen van natuurlijke onvruchtbaar- 
heid. «Gaat men echter verder, door namelijk de huwelijksdaad exclusief 
toe te laten in die dagen, dan dient de houding van de echtgenoten 
nauwkeuriger te worden onderzocht». 

Hier dient men twee mogelijkheden onder ogen te nemen. Een eerste 
geval tast de geldigheid van het huwelijk zelf aan. «Als reeds bij het 
sluiten van het huwelijk, althans één van de twee echtgenoten de be- 
doeling had het huwelijksrecht zelf te beperken tot de periode van on- 
vruchtbaarheid, en niet alleen het gebruik daarvan, zodat de andere 
echtgenoot zelfs niet het recht zou hebben de daad op de andere tijden 
te vragen, impliceert dit een essentieel gebrek in de huwelijkstoestem- 
ming, wat op zijn beurt de ongeldigheid van het huwelijk zelf met zich 
brengt, omdat het recht, voortvloeiend uit het huwelijkscontract, een 
blijvend, ononderbroken en niet-intermitterend recht is van elk van de 
echtgenoten ten opzichte van de ander». 

Buiten dit geval, wanneer de beperking enkel slaat op het gebruik 
van het recht, blijft de geldigheid van het huwelijk buiten alle discussie. 
De zedelijke beoordeling echter van een dergelijke houding zal afhangen 
van het feit of de bedoeling om deze perioden constant in acht te nemen, 
al dan niet gebaseerd is op voldoende en verzekerde redelijke motieven. 
«Het feit alleen, dat de echtgenoten de natuur van de daad niet aantasten 
en ook bereid zijn het kind te aanvaarden en op te voeden, ís op zich 
alleen niet voldoende om de juistheid van de bedoeling en de moralitelt 
van deze beweegredenen ontegensprekelijk te garanderen». 

De reden daarvan is, dat het huwelijk verplicht tot een levensstaat, 
die de vervulling oplegt van een positief werk, dat betrekking heeft op 
de staat zelf. «Het huwelijkscontract, dat aan de echtgenoten het recht 
geeft te voldoen aan de neiging van de natuur, plaatst hen ook in een 
levensstaat, de huwelijke staat. Welnu, de natuuren de Schepper leggen 


(1) Decr. H. Off., 22 Febr. 1940, cfr. A. A.S., 1940, XXXII, p. 70. 
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aan de echtgenoten, die ervan gebruik maken, door de specifieke daad 
van hun staat, de taak op te voorzien in de instandhouding van het 
menselijk geslacht. Dit is de karakteristieke prestatie, die de eigen waarde 
uitmaakt van hun staat, het bonum prolis. Het individu en de gemeen- 
schap, het volk en de staat, zelfs de Kerk hangen voor hun bestaan, in 
de door God gestelde orde, af van het vruchtbaar huwelijk. Derhalve 
deze huwelijksstaat aanvaarden, voortdurend gebruik maken van het 
daaraan eigen recht, alleen in deze staat geoorloofd, en van de andere 
kant zich altijd en weloverwogen zonder ernstige reden onttrekken aan 
zijn eerste plicht, zou een zondigen zijn tegen de zin zelf van het echte- 
lijk leven». 

«Van deze positieve en verplichte prestatie kunnen voor lange tijd, 
ja zelfs voor heel de duur van het huwelijk, ernstige redenen ontheffen, 
zoals men deze niet zeiden vindt in de zogenaamde medische, eugene- 
tische, economische en maatschappelijke «indicaties». Hieruit volgt, dat 
het zich houden aan de onvruchtbare perioden onder zedelijk opzicht 
geoorloofd kan zijn; en in de genoemde omstandigheden is het dan ook 
werkelijk. Doch als er, volgens redelijk en rechtvaardig oordeel, van 
dergelijke ernstige persoonlijke of uit uiterlijke omstandigheden voort- 
vloeiende reden geen sprake is, kan de wil om gewoonlijk de vrucht- 
baarheid van hun vereniging te ontwijken, terwijl zij zich toch volledig 
blijven toegeven aan hun sensualiteit, slechts voortkomen uit een valse 
waardeschatting van het leven en uit motieven, die vreemd zijn aan de 
juiste ethische normen». 

Blijft dan tenslotte het zeer delicate geval, «waarin namelijk niet 
geëist kan worden, dat men het risico loopt van het moederschap, het- 
welk zelfs absoluut dient te worden vermeden, en waarin van de andere 
kant het zich houden aan de agenesische perioden, óf niet voldoende 
zekerheid biedt, óf om andere redenen moet worden uitgeschakeld». Waar 
zulke omstandigheden de uitsluiting van het moederschap eisen, heeft 
niemand het recht dit moederschap op te leggen of aan te raden. Maar 
de Paus vervolgt: «Toch vragen de echtgenoten van U in dergelijke ge- 
vallen geen medisch antwoord, dat noodzakelijkerwijze negatief moet 
zijn, maar de goedkeuring van een «techniek» van de echtelijke activi- 
teit, verzekerd tegen het risico van het moederschap. En op die manier 
zijt ge opnieuw geroepen Uw apostolaat uit te oefenen, in zoverre ge 
geen enkele twijfel laat bestaan omtrent het feit, dat ook in dergelijke 
uiterste gevallen elke preventieve manceuvre, en elke directe aanslag op 
het leven en de ontwikkeling van de kiem in geweten verboden en uit- 
gesloten is, en dat er maar één weg openblijft, namelijk die van de ont- 
houding van alle volledige activering van het natuurlijk vermogen. 
Hierin verplicht Uw apostolaat U tot een helder en zeker inzicht en een 
kalme vastberadenheid». 

De Paus antwoordt dan op de opwerping dat dergelijke onthouding 
onmogelijk zou zijn, en verwijzend naar de heldhaftigheid die op ander 
gebied soms door mensen ontplooid werd, besluit Hij: «Waarom zou dan 
deze heldhaftigheid, als de omstandigheden haar werkelijk eisen, moeten 
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ophouden aan de grenzen, afgebakend door de hartstochten en natuur- 
lijke neigingen ?» : 

IV. «Het laatste aspect van Uw apostolaat betreft zowel de verdediging 
van de juiste hiërarchie der waarden als die van de waardigheid van de 
menselijke persoon». 

— Wat betreft de hiërarchie der waarden, moeten de verloskundigen in 
hun raadgevingen, die ze te gepaster tijde geven, rekening houden met 
twee punten: de respectievelijke verhouding der huwelijksdoeleinden en 
de verhouding van het huwelijksleven tegenover de maagdelijke staat. 

Sprekende over de huwelijksdoeleinden, reageert de Paus tegen wat 
Hij noemt: «een ernstige inversie van de hiërarchie der haarden en van 
de doeleinden, die door de Schepper zeli werden gesteld», diein delitera- 
tuur van de laatste twee tientallen jaren op te merken valt, waar de- 
ze de specifiek sexuele daad vooral in dienst van de persoon van de 
echtgenoten stelt, haar vooral ziet in het licht van hun persoonlijke ver- 
volmaking. Daartegenover stelt Hij de christelijke waarheid: «dat het 
huwelijk als natuurlijke instelling krachtens de wil van de Schepper 
niet als primair en diepste doel heeft de persoonlijke vervolmaking van 
de echtgenoten, maar het voortbrengen en de opvoeding van het nieuwe 
leven. De andere doeleinden, hoezeer zij ook door de natuur mogen be- 
doeld zijn, staan niet op dezelfde lijn met dit primaire, nog minder staan 
zij er boven, maar zijn er wezenlijk aan ondergeschikt (1)». 

Hiermee wordt niet ontkend, «wat er aan goeds en rechtvaardigs ge- 
legen is in de persoonlijke waarden, die voortvloeien uit het huwelijk 
en zijn activering»; enkel wordt beklemtoond, dat «ook heel de per- 
soonlijke verrijking, ook de intellectuele en geestelijke verrijking, tot 
zelfs datgene wat het diepste en meest geestelijke is in de echtelijke 
liefde als zodanig» door de wil van de natuur en van de Schepper ten 
dienste van het nageslacht werd gesteld. 

En ook hier kunnen de verloskundigen hun apostolaat te gepaster 
tijd uitoefenen: «Zegt dus tot de verloofde of de pasgehuwde vrouw, die 
met U komt spreken over de waarden van het huwelijksleven, dat deze 
persoonlijke waarden, zowel in de lijn van. het lichamelijke of van het 
zinnelijke, als in die van het geestelijke, werkelijk oorspronkelijk zijn, 
maar dat de Schepper dez? in de schaal en de hiërarchie der waarden 
niet op de eerste, maar op de tweede trap heeft gesteld». 

Echter, in hun voorlichting moeten zij er ook mee rekening houden, 
dat, al is het medewerken aan Gods scheppingsplan een verheven en 
nobele taak, het ideaal van het maagdelijk leven geen verminking is 
van de menselijke persoon en geen verarmoeding. Immers ook op dit 
punt valt er in de publieke opinie iets recht te zetten. «Het overmatig 
bezingen van de generatieve functie, zoals dit tegenwoordig niet zelden 
gebeurt, ook binnen. de juiste en zedelijke vorm van het echtelijke leven, 
is daarom niet alleen een vergissing en een misvatting; het brengt ook 
het gevaar met zich mee van intellectuele en affectieve afdwaling, die 


(1) Deer. H. Off, I April 1944, cfr A. A.S., 1944, XXXVI, p. 108. 
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goed en verheven gevoelens kan afhouden of verstikken, vooral bij 
de jeugd, die geen ervaring heeft en de desillusie van het leven niet 
kent. Want welk normaal mens tenslotte, gezond naar lichaam en ziel, 
zou willen behoren tot de onvolwaardigen naar karakter en geest?» 

— De verloskundigen hebben tenslotte nog een taak te vervullen in de 
verdediging van de menselijke waardigheid bij het gebruik van de gene- 
ratieve neiging. 

De Schepper, die voor de voortplanting van het menselijk geslacht 
beroep doet op de medewerking van man en vrouw, heeft het zo ge- 
schikt dat zij bij het vervullen van die taak genot en geluk ondervin- 
den. Wanneer zij dus dit genot zoeken en er behagen in vinden, doen 
zij niets verkeerds. Toch moeten zij ook in deze zich weten te houden 
binnen de perken van de matigheid. Het gebruik van de generatieve 
neiging is niet alleen slechts geoorloofd binnen het huwelijk, het staat 
ook in dienst van de doeleinden van het huwelijk. In tegenstelling met 
wat sommigen beweren, als zou de sexualiteit en haar activering nood- 
zakelijk autonoom zijn, haar eigen doel en waarde hebben, onafhankelijk 
van het doel van de procreatie van een nieuw leven, is de natuur in 
feite uiteindelijk geheel ondergeschikt gemaakt aan de vervulling van 
het primaire doel van het huwelijk. Het is niet waar datin de huwelijks- 
betrekkingen heel de zedelijke wet kan herleid worden tot het met de 
norm overeenstemmende stellen van de daad zelf. De ernst en de heilig- 
heid van de christelijke zedenwet erkennen geen onbeteugelde voldoening 
van het sexuele instinct en geen zo uitsluitend streven naar voldoening 
en genot. 

Ten overstaan van de ongebreidelde genotzucht van onze dagen, die 
in woord en publicatie nog wordt aangewakkerd, doet de Paus een dringend 
beroep op de apostolische werking van de verloskundigen : « Verzet U bij uw 
beroepsactiviteit, zoveel het in uw vermogen is, tegen de drang van dit 
geraffineerde hedonisme, volkomen leeg van elke geestelijke waarde en 
dus christelijke echtgenoten onwaardig. Wijst erop, hoe de natuur, het 
is waar, het instinctieve verlangen naar het genot gegeven heeft en het 
goedkeurt in een wettig huwelijk, maar niet ais doel in zich zelf, maar 
kortom ten dienste van het leven. Bant uit uw geest die cultus van het 
genot en doet uw best de verspreiding te beletten van een literatuur, die 
meent tot in de kleinste bijzonderheden de intimiteiten van het echte- 
lijk leven te moeten beschrijven onder voorwendsel te onderrichten, te 
leiden en gerust te stellen. Om de angstvallige gewetens van de echt- 
genoten gerust te stellen zijn in het algemeen voldoende het gezond 
verstand, het natuurlijk instinct en een korte instructie omtrent de 
duidelijke en eenvoudige normen van de christelijke zedenleer. Als in 
bepaalde omstandigheden een verloofd meisje of een pasgehuwde vrouw 
nadere inlichtingen zou nodig hebben op een of ander punt, is het uw 
taak haar op delicate wijze een uitleg te geven overeenkomstig de na- 
tuurwet en het gezond christelijk geweten». 
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IL. Toespraak: tot het « Fronte della Famiglian en de federatie 
van bonden van grote gezinnen, 26 November 195r (1). 

De Paus herinnert vooreerst aan de talrijke gelegenheden waarin de 
H. Stoel ten gunste der gezinnen gesproken heeft. En dit nu eens tot 
leniging van de nood voortspruitende uit oorlogsrampen, dan weer ten- 
overstaan van de zware problemen van woningsnood en werkeloosheid, 
of in verband met de opvoeding der jeugd. 

Er zijn echter ook morele ellenden, waarvoor het gezin moet behoed 
worden. Zo is er de vernederende dienstbaarheid waartoe die mentaliteit 
leidt, die in het gezin enkel een organisme ziet dat ten dienste staat 
van de maatschappij, om voor haar een voldoende hoeveelheid «mensen- 
materiaal» voort te brengen. Verder is er een gevaar, dat zienderogen 
groeit en dat funest kan genoemd worden, omdat het het gezin in de wortel 
aantast, namelijk het omverwerpen van de huwelijksmoraal over de ge- 
hele lijn. 

Wat dit laatste betreft, wil de Paus terug komen op een punt dat 
Hij reeds in de vorige toespraak behandelde: de rechtstreekse aanslag op 
een onschuldig mensenleven, als middel tot een doel — in dit geval om 
het leven van een ander te redden — is ongeoorloofd. 

«In welke omstandigheden het onschuldig mensenleven ook verkeert, 
het is van het eerste ogenblik van zijn bestaan aan iedere rechtstreekse 
vrijwillige aanval onttrokken. Dit is een fundamenteel recht van de 
menselijke persoon, van algemene gelding in de christelijke opvatting 
van het leven; geldig zowel voor het leven dat nog verborgen is in de 
moederschoot, als voor het leven dat reeds daarbuiten is ontsproten ; 
geldig zowel tegen de rechtstreekse vruchtafdrijving, als tegen het 
rechtstreeks doden van het kind vóór, tijdens en na de bevalling». 

«Dit beginsel geldt zowel voor het leven van het kind, als voor dat 
van de moeder. Nooit en in geen enkel geval heeft de Kerk geleerd, dat 
aan het leven van het kind de voorkeur gegeven moet worden boven 
dat van de. moeder. Het is onjuist de vraag met dit alternatief te stellen : 
óf het leven van het kind, óf dat van de moeder. Neen, noch het leven 
van de moeder, noch dat van het kind kunnen aan een daad van recht- 
streekse vernietiging worden onderworpen. Zowel ten opzichte van de 
ene partij als t.o.v. de andere kan slechts deze ene plicht gelden : Alle 
pogingen in het werk stellen om het leven van beiden… te redden». 

De Paus antwoordt dan op de opwerping, dat het leven van de moeder 
toch meer waard is dan dat van een ongeboren kind: «Het antwoord op 
deze pijnlijke opwerping is niet moeilijk. De onschendbaarheid van het 
leven van een onschuldige hangt niet af van zijn meerdere of mindere 
waarde. Reeds meer dan tien jaar geleden heeft de Kerk formeel het 
doden van het « waardeloos» geachte leven veroordeeld ; en wie de droevige 
antecedenten kent, die deze veroordeling hebben uitgelokt, wie de funeste 
gevolgen weet te schatten, waarin men zou vervallen, indien men de - 


(1) De Italiaanse tekst in A.A. S., 1951, XLIII, p. 855-860; een Nederlandse 
vertaling in Kath, Arch., 1951, col. 1009-1014, 
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onaantastbaarheid van het onschuldige leven naar de waarde ervan zou 
willen afmeten, die weet de beweegredenen te waarderen, welke tot deze 
beschikking hebben geleid. Wie kan overigens met zekerheid uitmaken, 
welke van de twee wezens in werkelijkheid het kostbaarste is? Wie kan 
weten welke weg dat kind zal opgaan, welke grote werken het zal kun- 
nen verrichten en welke hoge volmaaktheid het zal kunnen bereiken ? 
Hier worden twee grootheden met elkaar vergeleken, waarvan men van 
één niets weet». 

Maar het wordt wel onderlijnd dat het hier enkel gaat tegen het 
«rechtstreekse» doden van een onschuldige. «Want, indien bijvoorbeeld, 
het leven van de moeder, onafhankelijk van haar toestand van zwanget- 
schap, dringend en chirurgisch ingrijpen, of een andere therapeutische 
behandeling eist, die de dood van de vrucht als bijkomstig, op geen enkele 
manier gewild, noch bedoeld, maar onvermijdelijk gevolg zou hebben, 
zou men een dergelijke handeling niet meer rechtstreekse aanslag op het 
onschuldig leven kunnen noemen. In deze omstandigheden kan de 
operatie geoorloofd zijn, zoals ander soortgelijk medisch ingrijpen, wan- 
neer het ten minste gaat over een goed van hoge waarde, zoals het 
leven is, en men dit ingrijpen niet kan uitstellen tot na de geboorte van 
het kind, en ook zijn toevlucht niet nemen kan tot een ander doeltreffend 
geneesmiddel». 

Tenslotte onderlijnt de H. Vader, dat de Kerk wel degelijk begrip heeft 
voor de werkelijke moeilijkheden van het huwelijksleven in onze dagen. 
«Daarom hebben Wij in Onze laatste toespraak over de huwelijksmoraal 
bevestigd of tegelijkertijd de grenzen zelf aangegeven — in feite zeer ruime 
grenzen — van een geboorteregeling, welke, in tegenstelling met de zo- 
genaamde «geboortebeperking», verenigbaar is met Gods wet. Men mag 
zelfs hopen (maar in een dergelijke materie laat de Kerk het oordeel na- 
tuurlijk over aan de medische wetenschap), dat deze laatste er in slaagt 
aan deze geoorloofde methode een voldoende veilige basis te geven, en 
de jongste inlichtingen schijnen deze hoop te bevestigen». 

Een levendig geloof en het veelvuldig ontvangen der sacramenten 
zullen de echtgenoten in staat stellen de zware plichten van het huwe- 
lijksleven te vervullen. 


B. EX ACTIS SS. CONGREGATIONUM 


l. E Suprema S. Congregatione S. Offici 


Prescriptio libri et notificatio submissionis 


=— Per decretum S.'Officii, a S. Pontifice approbatum, die 12 iulii 1951 dam- 
_nata et in Indicem librorum prohibitorum inserta est dissertatio a 
P. LEONE SEILLER, O. F. M., edita in ephemeride « Franziskanische 
Studien» (Münster, West., 1948-49), sub titulo: «La Psychologie humaine 
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du Christ et Punicité de personne» (1). 
— Die 30 augusti 1951 notificata est submissio tum auctoris, tum «dií- 
rectionis» ephemeridis (2). 


IT. ES. Congregatione Consistorialis 
Decretum circa praescripta canonum 534,8 1 et1532,81,n.2 GC. 1.C.(3). 


Cum mutata nummorum vis pecuniaeque nutatio alicubi peculiares 
difficultates induxerit in applicandis praescriptis Canonum 534,8 1 et 1532, 
S 1, n. 2 Codicis Iuris Canonici, expostulatum est a Sancta Sede ut apta 
norma ediceretur. . 

Quapropter Ssmus Dominus Noster Pius Divina Providentia Pp. XII, 
re mature perpensa, hoc Sacrae Congregationis Consistorialis Decreto, 
benigne decernere dignatus est ut, perdurantibus praesentibus adiunctis 
et ad nutum S.Sedis, ad eandem Sedem Apostolicam sit recurrendum 
quatiescumque agatur de pecuniae summa quae decem millia francorum 
seu libellarum aurorum excedat. 

Datum Romae, ex Aedibus S. Congregationis Consistorialis, die 13 
iulii 1951. 

1 Fr. A.l. Card. PrazzA, Ep. Sabinen. et Mandelen., a Secretis. 


Ir S: 
losephus FERRETTO, Adsessor. 


III. E S. Congregatione Concilii 
Declaratio circa alienationem bonorum ecclesiasticorum (4). 


Cum Decreto Sacrae Congregationis Consistorialis diei 13 íulii 1951 
(Acta Apostolicae Sedis, vol. XLIII, pag. 602) cautum sit ut «in appli- 
candis praescriptis canonum 534, 8 1 et 1532, S 1, n. 2 Codicis iuris cano- 
nici, „….perdurantibus praesentibus adiunctis…, ad Sedem Apostolicam sit 
recurrendum quotiescumque agatur de pecuniae summa, quae decem 
millia libellarum seu francorum aureorum excedat», ab hac Sacra Con- 
cilii Congregatione, cuius est, ad normam canonis 250, S 2 Codicis iuris 
canonici, etiam «moderari ea, quae bona ecclesiastica, mobilia et immo- 
bilia.… attingunt», expostulatum est: «van pecuniae summa, ex huius- 
modi bonorum ecclesiasticorum alienationibus percepta, sit collocanda 
tantummodo in acquirendis bonis immobilibus in commodum ecclesiae 
seu entis, cuius interest ». 

Porro eadem Sacra Conciílií Congregatio, omnibus sedulo hac de re 
perpensis atque probante Ssmo Domino Nostro Pio Papa XII, proposito 


A.S., 1951, XLIII, p. 561. 
‚A.S., 1951, XLIII, p. 602. 
A.S., 1951, XLIII, p. 602-603. 
A.S., 1952, XLIV, p. 44. 
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dubio, respondit: «Affirmative, non obstantibus contrariis quibusvis», 
Datum Romae, die 17 Decembris 1951. 
ES. 1. Card. BRUNO, Praefectus. 
F. ROBERTI, a Secretis. 


IV. ES. Congregatione Rituum 


Decretum de facultativa celebratione instauratae vigiliae paschalis 
ad triennium prorogata additis ordinationibus et rubricarum vari- 
ationibus (1); Conspectus. 


Het decreet begint met te verklaren, dat de verslagen der Ordinarii 
die vorig jaar van de verleende faculteit, de viering der Paasvigilie des 
nachts toe: te laten, gebruik maakten, over het algemeen zeer lovend 
waren en om verlenging van deze faculteit verzochten ; sommige nochtans 
brachten enkele moeilijkheden en twijfels vooruit. Z. H. de Paus heeft 
daarop de speciale commissie, die de riten van deze Paasvigilie uitwerkte, 
belast met een nauwkeurig onderzoek der verslagen. Deze commissie 
heeft, na rijp overleg, de H. Vader verzocht de verleende faculteit voor 
drie jaar te verlengen. De Paus heeft dan bepaalde verordeningen en 
de rubrieken goedgekeurd, die mede gepubliceerd worden. 

Deze nieuwe vorm van viering der Paasvigilie mag door de Ordinarii 
locorum toegestaan worden. Ze is geldig voor drie jaar. 


We geven hier een overzicht van de voornaamste verordeningen die 
de viering van de Paasvigilie volgens het decreet van Il Januari 1952 
regelen. 

Zoals vorig jaar begint de Paasvigilie op een zulkdanig uur, dat de 
H. Mis een aanvang kan nemen te middernacht. Nochtans mag de 
Ordinarius der plaats, wanneer hij oordeelt dat dit in bepaalde kerken, 
om zwaarwichtige en publieke redenen, niet kan gebeuren, toelaten 
dat daar de plechtigheden vroeger beginnen, maar niet vóór acht uur 
van de avond. 

Deze Paasliturgie moet plechtig gevierd worden volgens de rubrieken 
die aangegeven zijn in de Ordo Sabbati sancti; speciale rubrieken zijn 
echter voorzien in deze Ordo, voor plaatsen waar de nodige ministri ont- 
breken. (Indien de diensten op Paaszaterdag ’s morgens gebeuren, moet 
in alles de orde van het Missale romanum gevolgd worden.) 

De priesters, die deze nachtdienst celebreren, mogen op Paaszondag 
opnieuw de H. Mis opdragen (ook wordt geen afbreuk gedaan aan het 
indult dat zij zouden bezitten om te bineren). 

Wat de communie der gelovigen betreft, blijft voor het uitreiken der 
H. Communie can. 867, S 3 van kracht. Verder mogen de gelovigen, die 
op Paaszaterdag ’s morgens gecommuniceerd hebben, wel opnieuw tot 
de H. Tafel naderen in de dienst van de Paasvigilie die in een andere 


(1) ATA 1952, XLIV, p. 48-63. De H. Congregatie van de Riten geeft een 
nieuw Ordo Sabbati Sancti uit in missaalformaat, 48 bl., 400 Liren. 
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kerk rond middernacht begint, maar niet in de mis die om speciale 
redenen vroeger in de avond mocht gecelebreerd worden. Wie in de mis 
van de Paasvigilie, die rond middernacht begon, de H. Communie ontving, 
mag op Pasen niet opnieuw te communie gaan. 

De priester die de mis van de Paasvigilie rond middernacht wil cele- 
breren, en de gelovigen die in deze mis willen communiceren, moeten 
nuchter zijn vanaf tien uur van de avond. Wordt de dienst vroeger in 
de avond gecelebreerd, dan moeten celebrant en communicerende gelo- 
vigen nuchter zijn minstens vanaf zeven uur van de avond. De priester, 
die de mis van de Paasvigilie te middernacht opdroeg en op Paasmorgen 
opnieuw wil celebreren, mag na de mis van de Vigilie, waarin de kelk 
op de gewone wijze gereinigd wordt, iets gebruiken per modum potus, 
tot een uur vóór de mis van Paaszondag (geen afbreuk wordt gedaan 
aan de speciale indulten die iemand voor het nuchter zijn zou bezitten). 

Canon 1252, S 4 blijft van kracht, ook al wordt de Paasvigilie 
’s avonds gevierd. 


De rubrieken van de nieuwe Paasvigilie wijken slechts in enkele punten 
af van deze die vorig jaar gepubliceerd werden (1). We vermelden er 
hier slechts enkele. 

Het koorofficie van Paaszaterdag is hetzelfde als vorig jaar, behalve 
dat de Completen op die dag niet gezegd worden. 

Het officie van Pasen heeft geen Metten. De Lauden worden gezon- 
gen op het einde van de Paasvigilie, zoals dit vroeger gebeurde met de 
eerste Vespers van Pasen. Na het reinigen van de kelk, zingt het koor 
de antifoon: Alleluia, alleluia, alleluia, en de psalm Laudate Dominum, 
omnes gentes. Na de herhaling van deze antifoon, zingt de celebrant on- 
middellijk de antifoon van het Benedictus: Et valde mane, terwijl het 
koor vervolgt : una sabbatorum, veniunt ad monumentum, orto iam sole, 
alleluia. Daarna wordt het Benedictus gezongen en wordt het altaar be- 
wierookt. Wanneer de antifoon herhaald is, wordt het Dominus vobis- 
cum en de oratie Spiritum nobis, Domine, gezongen. De diaken heft het 
lte, missa est, alleluia, alleluia, aan en de celebrant geeft de zegen. Zonder 
dat het laatste evangelie gelezen wordt, keren allen in de sacristie terug. 
Het officie van Pasen gaat dan gewoon verder vanaf de Primen. 

Waar echter de diensten van Paaszaterdag gevierd worden volgens 
het Missale Romanum, zoals dit vroeger gebeurde, blijven de officies van 
Paaszaterdag en van Pasen onveranderd, zoals in het Breviarium. 

In de rubrieken van de avond- of nachtdienst van de Paasvigilie zelf, 
wordt steeds aangeduid wat de priester, die alleen deze dienst celebreert 
zonder assistenten, moet doen. 


(1) Cfr Collat. Gand., 1951, Ser. 2 a, t. 1, p. 172-174. 


Notae Bibliographicae ® 


SACRA SCRIPTURA 


F. X. M. SCHIPHORST -J. A. E‚ VAN DODEWAARD, Bijbelse Geschiede- 
nis voor het katholieke gezin. Geïllustreerd met 100 platen van Gustave 
Doré, Bilthoven, H. Nelissen — Antwerpen, 't Groeit, 1950, 32 x 26 cm, 
522 blz., geb. 550 Fr. 

De verspreiding van degelijke geännoteerde bijbelvertalingen heeft de 
«bijbelse geschiedenis» niet overbodig gemaakt. Laten wij, nu overal gepleit 
wordt voor een vernieuwd contact met de H. Schrift, nuchter blijven : het 
dient tot niets de mensen een boek in de handen te stoppen dat zij maar 
half of verkeerd begrijpen. Men denke maar aan de heetgeblakerde propa- 
ganda voor het missaal, waarin kinderen (en grote mensen) dikwijls verleerd 
hebben te bidden. Voor de grote massa is althans het Oude Testament 
een moeilijk te verwerken boek, zodat de bijbelse geschiedenis tenslotte 
nog de beste «bijbel voor het volk» is. En trouwens, de meesten die dan 
toch in staat zijn de bijbel te lezen, zullen er nog deugd aan hebben eerst een 
moderne transpositie van het bijbelverhaal doorgemaakt te hebben, die hun 
als inleiding en verklaring bij hun bijbellezing dienst kan doen. De bijbelse 
geschiedenis van M. Schiphorst is een monumentale, prachtig gedrukte, rijk 
geïllustreerde en mooi gebonden uitgave. De grote platen van G. Doré 
(1832-83) doen op het eerste gezicht enigszins oud-modisch aan, zijn nogal 
eenvormig van opvatting en uitwerking, maar blijven tenslotte meesterlijke 
tekeningen, die zeer suggestief zijn. Naast deze kunstplaten zijn er nog 
meerdere tekstillustraties die het bijbelverhaal historisch en archeologisch 
verduidelijken. De tekst zelf is zeer eenvoudig. Het bijbelverhaal wordt op 
de voet gevolgd, bijna geparaphraseerd; na elk hoofdstuk volgen verkla- 
rende notas, waarin S. meer de nadruk had kunnen leggen op de godsdien- 
stige waarde van de verhalen. Ook had hij sommige laat-joodse en 
patristische speculaties kunnen terzijde laten. De bijbelse chronologie is stipt 
gevolgd : Ruth komt na Samson, de wijsheidsboeken en Job volgen op 
Salomon, Tobias op koning Ezechias, Daniël wordt in de Babylonische ge- 
vangenschap geplaatst. Zo is de historische en doctrinele perspectief wel 
enigszins gewrongen. Tenslotte hadden de profetische geschriften meer verwerkt 
kunnen worden, bv. in vorm van een bloemlezing die door het verhaal ge- 
weven was. Indien wij bemerkingen op deze prachtige verwezenlijking 
maken, dan begrijpe men ons goed : hoe mooier een werk is, des te spijti- 
ger de tekorten zijn. Deze bijbelse geschiedenis mag met deze van prof. 
Keulers wedijveren en wij hopen dat een van beide zijn plaats moge vin- 
den in elk katholiek gezin van Vlaanderen en Nederland en er zal gelezen 
worden. H. V. dB. 


(1) Opera nonscatholica asterisco (*) notantur. 
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XF. W. GROSHEIDE. Handelingen II (Korte Verklaring der Heilige 
Schrift), Kampen, Kok, 1950, 20 x 13 cm., 230 blz. 

Inzoverre een oordeel kan geveld worden op grond van dit tweede 
deel alleen, blijkt deze commentaar op Hand. 15-28 vooral gericht te zijn 
op een historische verklaring van dit bijbelboek. De draagwijdte der theolo- 
gische uitdrukkingen en haar aanknopingspunten in de bijbelse traditie zijn 
minder uitgestippeld. Overigens is de uiteenzetting nogal in preektoon ge- 
houden, zodat het boekje minder aantrekkelijk is. H, V. d. B. 


K. BITTEL, Grundzüge der Vor- und Frühgeschichte Kleinasiens, 
2e verb. uitg. Tübingen, Verlag E. Wasmuth, s.d., 16,5 x 23 cm, 
136 blz. (51 afb. + 7 kaarten), halfl. DM. 18. 

Het is beslist moeilijk om wegwijs te worden in het historisch, archeolo- 
gisch en linguistisch materiaal, dat ter beschikking staat van de geleerden die de 
oude geschiedenis van Klein-Azië willen opmaken. Enerzijds is dit materiaal 
vrij uitgebreid, anderzijds vertoont het grote leemten. Bovendien gaat de op- 
gravingsarbeid steeds verder, komen er nieuwe gegevens aan het licht en 
moeten de vroegere conclusies herzien worden. De opgraver van de hoofd- 
stad van het grote Hettietische rijk, K. Bittel, heeft getracht in 1945, in de 
eerste uitgave van het te bespreken boek, de status quaestionis op te maken, 
aangevend welke de vaste of althans waarschijnlijke resultaten van de weten- 
schap zijn en welke problemen nog moeten opgelost worden. De tweede 
uitgave heeft het materiaal, dat sinds de wereldoorlog aan het licht is ge- 
komen, mede in rekening genomen. De lezer van dit boek wordt veronder- 
steld enigszins vertrouwd te zijn met de geschiedenis van de smeltkroes der 
volkeren, die Klein-Azië is geweest. S. overschouwt die geschiedenis vanaf 
het steentijdperk tot de hellenisatie van Klein-Azië. Aangezien S. bekend 
staat als wellicht de beste kenner van de geschiedenis van Klein-Azië, kan 
men dit boek als de meest betrouwbare handleiding bij de studie van dit 
ingewikkelde domein der historie en der archeologie aanzien. H.V.d.B. 


K. SCHEFOLD, Orient, Hellas und Rom, in der archäologischen 
Forchung seit 1939 (Wissenschaftliche Forschungsberichte. Geistes- 
wissenschaftliche Reiche, 15), Bern, Verlag A. Francke, 1949, 24 x 
17 cm., 248 blz. +8 blz. met 32 afb. 

Tijdens de oorlog was Zwitserland het land dat het best contact kon 
houden met de overige wereld. De Wissenschaftl. Forschungsberichte be- 
doelen een overzicht te geven van de wetenschappelijke prestaties in de 
verschillende domeinen der wetenschap. De bekende archeoloog van Basel, 
K. Schefold, heeft in dit werk gepoogd de vooruitgang van de archeologie 
sinds 1939 te schetsen, voornamelijk met betrekking tot de klassieke oud- 
heid. Een vrij uitgebreide inleiding geeft de geschiedenis van de archeologie 
sinds J. Winckelmann (1764). Het eerste hoofdstuk behandelt de mogelijke 
invloed van oudere kulturen op Griekenland ; hierin vat S. de nieuwste 
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zienswijzen over de Oosterse beschavingssectoren (Mesopotamië, Klein-Azië, 
Egypte, Cyprus) samen, evenals de jongste hypothesen over de Griekse 
volksverhuizingen, de invloed van de oudere kulturen uit het Middelandse 
Zeegebied (Kreta, Mykene). Het hoofdbestanddeel van dít boek behandelt 
Griekenland (blz. 63-161) en Rome (blz. 163-210). In een laatste hoofdstuk 
worden Perzen en Scythen, Etrusken, Kelten, Spanjaards en Karthagers in 
ogenschouw genomen. Het is onnodig het nut van dit werk te onderstre- 
pen : het omvat een buitengewone informatie, die klaar gesynthetiseerd is, 
en het laat de lezer toe in een minimum van tijd er zich van te verge- 
wissen hoe ver de zaken in dit of dat domein staan Een zorgvuldig 
aangelegde index verhoogt nog de bruikbaarheid. H.V.d.B. 


THEOLOGIA DOGMATICA 


O. CASEL,- Das christliche Kultmysterium, 5e uitg. Regensburg, 
Gregoriusverlag, vorm. Friedrich Pustet, 1948, 19 x12 cm., 176 blz., 
3 mark. 

Pater Casel heeft voor goed zijn naam gehecht aan de leer over het 
kristelijke mysterie in het algemeen en het kultusmysterie in het bijzonder. 
Hieronder verstaat hij de speciale manier waarop sinds de hemelvaart de 
glorieuse Kristus zijn heilswerken werkelijk tegenwoordig stelt in de sacra- 
menten der Kerk, welke niets anders zijn dan «der auf Erden fortwirkende 
Gottmens» (p. 53). Deze derde uitgave welke de schrijver nog bezorgd 
heeft alvorens in 1948 te sterven, verschilt nauwelijks van de voorgaande ; 
de bibliografische gegevens werden echter aangevuld. Onder al de werken 
van Pater Casel is dit wellicht het meest toegankelijk en afgewerkt. Het is 
de lezer bekend dat schrijvers opvatting over het mysterie-karakter van het 
Kristendom niet door iedereen gedeeld wordt: zo b.v. niet door K. Priümm, 
S. J., die aan het kristelijk mysterie de betekenis geeft van geheime leer 
en niet van kultus. Ter inlichting vermelden wij dat het boek in 1943 ver- 
taald werd door Dom Eligius Dekkers van de S'Pietersabdij te Steenbrugge 
en uitgegeven onder de titel « Het Christelijke Kultusmysterium >. 

IaVeRb: 


J. C, M. FRUYTIER, S. J., Het woord pvarnpovy in de Catechesen 


van Cyrillus van Jeruzalem, Nijmegen, Centrale Drukkerij N. V., 
1950, 24x16 cm., 196 blz. 

De aktuele wetenschappelijke belangstelling voor het godsdienstig en 
kristelijk mysterie prikkelt niet slechts tot studies over de daar bedoelde 
werkelijkheid, maar ook tot het taalkundig onderzoek van het woord waar- 
mede deze genoemd wordt. In casu hebben wij een studie over het woord 


mysterie bij Cyrillus van Jeruzalem. De methode welke de schrijver bij 


de aanvang van zijn werk plaatst, en waarvan hij het begrip eist als een 
onmisbare voorwaarde om zijn verhandeling te kunnen volgen, is overge- 
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zó 


nomen uit A. REICHLING, Hef woord, Nijmegen, 1935. Eens deze aangeduid, 
geeft hij een korte schets van de betekenis - ontwikkeling van de term 
voovnptov bij de heidense en kristelijke geschriften vóór Cyrillus, en dan 
het woordgebruik en de woordmaking in de Catechesen van de bisschop 
van Jeruzalem, nagegaan in de drie fazen, welke in deze prediking 
moeten onderscheiden worden: de overgang naar de sfeer der geheim- 
nissen, de leer der Kristenen en de mystogogieën. « We kunnen als 
conklusie vastleggen, zegt schrijver, dat al de gebruiksgevallen, die we in 
de catechesen ontmoet hebben, één woord van Cyrillus en, aan het eind 
der catechesen, ook van zijn hoorders hebben gevormd… Alle gebruiks- 
gevallen vertonen de algemene structuur van goddelijke inhoud, die met in- 
wijdelingen ín contact treedt door middel van een uiterlijke vorm, welke 
die inhoud tegelijk meedeelt en verbergt» (blz. 193). 

Deze studie is te gedetailleerd om in een korte bespreking getrouw 
weergegeven te worden. Hoewel geplaatst op het terrein der philologie en 
der semantiek, biedt zij een stuk voortreffelijke hulpwetenschap van de theologie. 

Even De 


A. CROEGAERT, Liturgisch commentaar bij de lessen van de cate- 
chismus voor België en Nederland, Deel II, Mechelen, Dessain, 1951, 
20x12 cm, 964 blz., 120 fr. 

Met genoegen kunnen we reeds het tweede deel aankondigen van dit 
commentaar waarvan de eerste band vroeger (Cfr Coll. Gand., 1951, Ser. 
sec., t. 1, bl. 191) besproken werd. Worden hier behandeld : het christelijk 
leven en de geboden, d. w.z. de respectievelijke onderwerpen van de tweede 
en derde afdeling van de Belgische catechismus. De verdere inzage in dit 
werk verstevigt nog immer de overtuiging dat wij het hier te doen hebben 
met een zeer degelijke en nuttige vrucht van de onvermoeibare arbeid van 
een zeer verdienstelijk werker op gebied van liturgisch SERGE 


THEOLOGIA MORALIS 


F. TILLMANN, Handbuch der katholischen Sittenlehre, Band YA 
Die Verwirklichung der Nachfolge Christi, r Halbband : Die Pflich- 
ten gegen Gott, 316 blz., 2 Halbband, Die Pflichten gegen sich 
selbst und gegen den Nächsten, 495 blz., 4 neudurchgesehene Auflage, 
‚Düsseldorf, Patmos-Verlag, 19:00, 24x17 cm., geb. D. M. 33, gen. 
D. M. 28,50, 

Dit werk werd voor het eerst in 1935 als deel IV van het groots op- 
gezette nieuw georienteerd handboek van katholieke zedenleer in samenwer- 
king met Th. Steinbüchel en Th. Müncker uitgegeven. Dat het nu aan zijn 
vierde uitgave komt bewijst dat het aan een nood in de opvatting van de 
katholieke zedenleer beantwoordt. 

Inderdaad is men in de moraaltheologie niet louter meer tevreden met 
de natuurlijke philosophische grondslagen en de practische uitwerking voor 
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de kasuïstiek van de biechtstoel. Men wil een meer positieve en christo- 
logische uitbouw. Dit juist beoogde Tillmann, wanneer hij deze speciale 
moraal systematiseerde rond het princiep van de actualisatie van het leven 
van Christus in de christen. Onder dit algemeen perspectief beschouwt hij 
het zedelijk-religieus leven van de christen in een drievoudige relatie: de 
eerste rechtstreeks tegenover God, hoofdzakelijk bepaald door de theologale 
deugden van geloof, hoop en liefde en tot uitdrukking gebracht in de deugd 
van godsdienstigheid. De tweede relatie is de geordende en christelijke liefde 
tot zichzelf in het domein van het lichamelijke (leven en levensontwikkeling), 
van het geslachtelijke (zuiverheid), van het geestelijke (arbeid) en van het 
religieuze (de sacramenten). Uit de derde verhouding van de christen tegen- 
over de evenmens ontspringen de vele vormen van de christelijke naasten- 
liefde : de algemene plichten, de plichten van verantwoordelijkheid in hulp, 
vermijden van ergernis, in waarheidsliefde, trouw enz., de plichten ontstaan 
uit recht en rechtvaardigheid, en ten laatste de plichten tegenover de even- 
mens in familie en in gemeenschap van staat en kerk. 

Dit alles wordt door S. in deze twee delen uitgewerkt: zijn doel is 
de moraal op een christocentrische levensbeschouwing te funderen ; zijn me- 
thode is positief bijbels, weinig of niet speculatief. Deze richting in de 
moraaltheologie is ongetwijfeld de aandacht overwaard: met louter kennis 
van wat mag en niet mag is nog geen opvoeding tot levensbeschouwing 
gegeven. Daarom moeten echter de waarheden van de natuurlijke zedelijkheid 
niet verdrongen. Deze synthese tussen de specifiek-christelijke gegevens en 
de natuurlijke waarheden is hier nog niet voldoende bereikt. Bovendien voor 
priesters in de zielzorg blijft practische toepassing geboden. Aan alle eisen 
voldoen is natuurlijk moeilijk. Het werk blijft een standaardwerk dat de ka- 
tholieke moraal in haar specifiek karakter kan en zal doen evolueren. 

M. F. 


A. ADAM, Deugd der vrijheid. Vertaling van S. Koningsloo, Antwerpen, 
't Groeit — Bilthoven, H. Nelissen, 1951, 20,5x15 cm., 255 blz, 
gen. 100 fr., geb. 130 fr. 

D" August Adam, de jongste broer van de bekende theoloog Karl Adam, 
heeft reeds vroeger bij ons de aandacht op zich getrokken door zijn boek 
De groofste is de liefde. Hier heeft hij het over de vrijheid, welke hij, 
enigszins tegen de gewoonte in, een deugd noemt. « De christelijke deugd 
van vrijheid, zegt hij, is de zedelijke houding, die uit het bewustzijn van 
de persoonlijke zelfstandigheid voortkomt en door het geloof aan de genaden- 
rijke vrijheid van de verloste kinderen Gods bovennatuurlijk bevestigd en 
voltooid wordt » (bl. 89). Bijgevolg wordt hier niet zozeer over de physische of 
psychische vrijheid, maar in hoofdzaak over de zedelijke vrijheid gehandeld. 
Dit onderwerp is zeer komplex en moeilijk; toch aarzelt schrijver niet het 
bij de hoornen te nemen en de bijzonderste problemen welke het stelt, 
vrijmoedig te onderzoeken. Hij durft het aan verscheidene delikate facetten, 


als vrijheid in de Kerk, vrijheid en kerkelijke gehoorzaamheid, kritiek op 
de meerdere, de mondige kristen, de groot-inquisiteur, epicheia, gewetens- 
vrijheid, demokratie en vrijheid en veel andere te belichten. Het geheel wordt 
met kultuurhistorische elementen doorstikt. 

Deugd der vrijheid is een moedig boek van een ruimdenkende schrijver; 
soms zal het de conservatieve en veiligheidslievende lezer lichtelijk schokken 
en de nuanceringen met dewelke vrijheid en gebondenheid in evenwicht 
worden gebracht, zullen spoedig doen inzien dat het hier gaat om de verkla- 
ring van het verifas liberabit vos van de opperste vrijmaker. 1 VEP: 


IUS CANONICUM 


C. DE CARLO, Zus Religiosorum, Parisiis-Tornaci-Romae, Desclée et 
Socii, 1950, 20x12,5 cm. 622 p., invol. 150 fr. 


Auctor intendit omnia, quae circa Religiosorum statum scitu necessaria 
sunt, in unum colligere, ut practicum manuale praebeatur tum ipsis Religio- 
sis, tum illis qui studiis canonicis intenti, analyticam de hac materia ex- 
positionem requirunt. Idcirco non tantum canonica praescripta L. 1, p. 2 
Codicis commentario illustrantur, sed insimul ea omnia adducuntur quae spar- 
sim in toto Codice inveniuntur et ad disciplinam Religiosorum quomodo- 
cumque referuntur. Ita v.g tractando de Superioribus religiosorum, auctor, 
post explanationem can. 499-517, generalia de processibus (p. 87-99), necnon 
de Superiorum electione et postulatione iuxta can. 160-182 tradit (p. 99-124) ; 
similiter ad caput de Privilegiis religiosorum, commentario can. 613-625 ad- 
nectitur ampla disquisitio in illis capitibus L. III, quae ad Religiosos spec- 
tant, utputa in materia de sacramentis, de locis sacris et de magisterio eccle- 
siastico (p. 357-437). 

Controversiis, quae in hac materia tam ample concepta perplures moven- 
tur, auctor non multum instat. In quaestionibus maxime disputatis diversae 
sententiae exponuntur, addita quadam notula de valore argumentorum. Quan- 
doque, licet rarius, auctor propriam opinionem proponit. 

Expositio praestat perspicuitate sermonis et ordinatione typographica bene 
disponitur. Ut tamen scopo suo melius adhuc adaptaretur et consultatio 
facilior redderetur- inspecta praesertim extenta materia-, in fine operis desi- 
deratur index canonum citatorum. Quod vero non obstat quominus commen- 
detur haec introductio in ius Religiosorum. M.F. 


H. JONE, O. F. M. Cap., Commentarium in Codicem iuris canonict, 
Tomus primus, Paderborn, Officina Libraria F. Schöningh, 1950, 
23x16 cm., 627 p., DM. 20. 


Huius Commentarii auctor etiam in nostris regionibus optime notus est, 
Primus tomus, qui hic proponitur, materiam duorum priorum librorum Co- 
dicis, normas scilicet generales et praescripta de personis, complectitur. 

Methodum expositionis quod attinet, auctor, ut ipse in sua praefatione 
enuntiat, non sibi proponit promovere formationem scientificam altiorem, sed 
intentionem habet omnibus qui leges ecclesiasticas ad usum deducere debent, 
praebere copiam investigandi, sine magno temporis dispendio, quis sit 
genuinus canonum sensus. Quare, ubi textus satis clarus apparet, canones 
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simpliciter referuntur, licet sub alia verborum specie. In materiis difficiliori- 
bus, suíficiens explicatio typis minoribus adducitur, quin tamen in quaestioni- 
bus mere theoreticis auctor immoretur (ita e.g. ad can. 63, & 1, de indole 
privilegii per praescriptionem obtenti non inquirit). In quaestionibus valde 
disputatis, sententiae exponuntur, et saepius invocatur suppletio ab Ecclesia 
propter dubium iuris. 

Notandum tamen, in nonnullis locis auctorem partes vere polemicas agere 
contra quasdam <«falsas doctrinas» ab auctoribus de cetero bene notis pro- 
pugnatas. Ita pluries aggreditur cl. Mörsdorf. Praeterea annuntiat, se in, se- 
quentibus tomis nonnullas quaestiones maioris momenti, notanter in materia 
de sacramentis necnon de potestate Ecclesiae in bonis temporalibus, fusiori 
explanationi subiicere debere. 

Quibus elucet maxima utilitas operis, non tantum ad praxim quod attinet, 
quod est primus eius scopus, sed etiam sub aspectu doctrinali. M.F. 


F. CLAEYS-BOUUAERT, I. C. M et G. SIMENON, Manuale Iuris Ca- 
nonici,t. [, ed. 62, Gandae-Leodii, apud Auctores, 1951, VIllet 460 pp. 
Prest 0 frs: 

Lectoribus iam a multis annis nota sunt merita huius iuris canonici 
commentarii, cuius sexta nunc prodit editio. Opus ordini codicis quam maxime 
inhaeret, textum canonum integrum generatim servat, eumque illustrat clara 
doctaque interpretatione, ad praxim accomodata ac pro utilitate brevi con- 
spectu historico munita. Praescripta iuris communis complentur per ordina- 
tiones iuris nostri particularis necnon, pro materiis connexis, per iuris civilis 
Belgici ordinationes. Tales notae manuale istud, inter optima commentaria 
integri iuris canonici accessendum, pro lectionibus tradendis necnon pro casibus 
iuris solvendis maxime commendant prae brevioribus symposibus quarum 
brevitas accuratae iuris expositioni nocet. 

Praecipua puncta indicare iuvat quae, in hac sexta editione, novis ac- 
cedentibus decisionibus vel circumstantiis, mutata sunt. In introductione, 
nonnulla sunt addita vel emendata pro novis relationibus quae hic et illie inter 
Ecclesiam et Statum intercesserunt. In materia de religiosis, melius enuclea- 
tur notio potestatis dominativae quae superioribus adscribitur. Recentiora re- 
sponsa et decreta S. Sedis suis respective locis indicantur et explanantur, inter 
quae, pro peculiari suo momento, memorari lubet acta Pii XII quibus sic 
dicta instituta saecularia, votis praedita, erigi permittuntur ; constitutiones et 
instructiones de conditione et clausura monialium, decretum de vetita clericis 
et religiosis negotiatione. LAT 


ASCETICA ET MYSTICA 


P. LIPPERT - TH. HENUSSE, Ceeurs inguiets, Bruges, Beyaert, 1951, 
138x20 cm., 212 p., 69 fr. 


Voici la deuxième édition de la traduction adaptée au public d'’expres- 
sion frangaise de l'ouvrage bien connu Von Seele zu Seele du Père Lippert. 
Le titre original, insinuant le caractère vivant et personnel de ces lettres 
spirituelles fut changé dans la traduction francaise pour évoquer plutôt les 
états de conscience qui ont motivé ces lettres et qui ne sont que des formes 
de l'inquiétude religieuse ou morale. Les autres libertés que le traducteur a 
dû prendre avec le texte de l'auteur, sont commandées par la différence des 
milieux et des génies linguistiques. A part quelques modifications de style 
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et de points de vue que l'on devine, le traducteur s'est efforcé à garder à 
cet ouvrage son caractêre original et ses qualités remarquables. PSE: 


J. KLEIN, Maria Mazzarello, Voorhout, Foreholte, 1951, 14 x 20 cm, 
156 blz., 74 fr. 


Op 24 Juni 1951 werd Maria Mazzarello, medestichteres van de Dochters 
van Maria, Hulp der christenen, door Pius XII heilig verklaard. Het leven 
van de bijzonderste medewerkster van S. Jan Bosco wordt in deze biografie 
aangenaam en aantrekkelijk verteld. Ral 


P. G. FRASSATI, Lettres présentées par sa sceur Luciana, Tournai, 
Casterman, 1951, 13,5 21 cm, 224 p.…, 54 fr, 


Alâge de vingt-quatre ans, à la veille d'obtenir son diplôme d'ingénieur 
des mines, décédait, le 4 juillet 1925, après trois jours d'une inopinée et 
douloureuse polyomiélite, P. G. Frassati, le jeune universitaire, qui avait basé 
Sá vie sur le roc solide de la foi chrétienne,. On évalue à quarante mille 
le chiffre des pèlerins qui ont visité son tombeau au cimetière de Pollone 
(Vercelli). Ouvrages divers sur sa vie existent en quatorze langues européennes. 
Ilya environ huit cents attestations de grâces, parmi lesquelles quelques inter- 
ventions miraculeuses attribuées à son intercession. En 1932 l'archevêque de 
Turin a ouvert le procês diocésain sur les vertus et sur la renommée de 
sainteté de ce serviteur de Dieu. Le procès, conclu à Turin est déjâ con- 
signé à Rome, à la Sacrée Congrégation des Rites. 

Les lettres du serviteur de Dieu, recueillies et publiées par sa sceur, ne 
sont pas d'un écrivain, mais d’un homme de foi et d'action. Il ne s’agit 
point d'une correspondance s'imposant par sa valeur littéraire, ou propre à 
satisfaire les curiosités mondaines; on ne peut même dire que ce soit un 
livre ascétique. Les lettres constituent plutôt un témoignage éclatant de la 
valeur sanctifiante et apostolique des vérités fondamentales de notre religion, 
lorsqw’elles sont vécues dans la vie quotidienne d'un laïc, fut-il même étudiant 
à l'Université. Pab 


J-M. PERRIN, O. P., Les lois de laction chrétienne, (Études reli- 
gieúses), Liège, La Pensée Catholique, 1950, 12,5 x 19 cm., 86 p., 20 fr. 


Le chrétien engagé dans l'action est appelé par son baptême à la per- 
fection. Cette vie si chargée pourra-t-elle l'y mener, et à quelles conditions ? 
Comment rendre l'action efficace et quelles sont les lois sans lesquelles elle 
ne saurait aboutir ? 

Pour résoudre, ou plutôt pour poser ces problèmes, cet essaí aborde 
trois aspects de l'action chrétienne. Il en détermine d’abord quelques lois ; 
ensuite, il cherche les traits caractéristiques du chrétien agissant; enfin, il 
envisage les rapports de l'action avec la vie de charité. 

L’auteur a réussi, dans la théorie et la pratique, la difficile harmonie 
entre ces réalités apparemment discordantes que sont contemplation et action, 
initiative et soumission, méthode et souplesse, échec et succès, personnalité 
et travail d'équipe. Aussi cet opuscule vaut la peine d'être lu et médité. 

Pal 
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T. TIHAMER, Les dix commandements de Dieu, 6e êdition., Vol. 1, 
Tournai, Casterman, 1951, 13x20 cm, 392 p., 69 fr. 


La réputation de l'ancien évêque de Veszprem n'est plus à faire: il est 
un des orateurs qui a le plus cherché à faire comprendre l’Évangile par ses 
contemporains. Il eut le grand mérite, tout en restant scrupuleusement fidèêle 
à la Vérité éternelle et au dogme défini, de chercher à s’adapter aux be- 
soins et aux désirs des hommes de son temps. Il fut obsédé par l'idée 
d'intéresser, de se faire comprendre et d’installer la Vérité dans les esprits 
et dans les cceurs. Il n'est donc nullement besoin de recommander,-au public 
d'expression frangaise, la traduction de ses sermons, qui ont fait et font encore 
tant de bien. P.l& 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


Dr F. VAN DER MEER, Atlas van de Westerse beschaving, Amster- 
dam-Brussel, Elsevier, 1951, 35,5 «27 cm., 228 blz., fl. 35. 


Veelal is het geschiedenisonderricht aan een dubbel gebrek onderhevig : 
op de eerste plaats is het te veel een aaneenschakeling van louter uiterlijke 
gebeurtenissen, oorlogen en veldslagen, en schenkt te weinig aandacht aan 
de zgn. cultuurgeschiedenis ; anderzijds mist het overzichtelijkheid en biedt 
dan ook onvoldoende inzicht, noch duurzame aanwerving van kennis. Deze 
atlas komt op zeer geslaagde wijze die leemten aanvullen. Periode na 
periode, en van christelijk standpunt uit vat S. in essentiële trekken het 
verloop en de bijzonderste feiten der West-Europese beschaving samen. 
De 52 kaarten zijn hierbij hoofdzaak; alles wat van vernoemenswaardig be- 
lang bleek, is er zoveel mogelijk naar tijd en plaats op gesitueerd. Van 
deze kaarten, waarop zoveel gegevens, en dan nog wel cultuurgegevens 
alleen, schematisch werden voorgesteld, kan men natuurlijk niet de over- 
zichtelijkheid verwachten van een atlas, die louter politieke of militaire 
toestanden moet voorstellen. Zij vragen langdurige beschouwing en studie, 
maar dan vindt men er ook alles op terug, wat voor de voorgestelde periode 
te onthouden valt. Eenmaal vertrouwd met de kaart, wordt zij een waar 
spiegelbeeld van een bepaalde cultuurphase, waarop men zich beter dan in 
welke tekst ook kan oriënteren. De begeleidende tekst is een korte synthese 
van de West-Europese beschavingsgeschiedenis, die men bij het onderricht 
in de geschiedenis vruchtbaar kan gebruiken, om de hoofdlijnen van ieder 
tijdperk en der verschillende tijdperken onderling sterker te benadrukken. 
Het illustratiemateriaal, dat het grootste deel van de atlas beslaat (+ 1000 
beelden), is zeer suggestief én wat de keuze én wat de schikking betreft ; 
de photographische uitvoering ervan is ten zeerste verzorgd. Het spreekt 
vanzelf, dat de keuze noodzakelijk beperkt moest worden, wat het wegblijven 
verklaart van algemeen bekende stukken, die gemakkelijk elders terug te 
vinden zijn. 

Het ware een ijdel opzet de rijke inhoud van dit werk in deze bespre- 
king te willen weergeven. Men moet het eens ter hand genomen hebben, 
om er de volle waarde van te beseffen. Slechts een cultuurhistoricus als 
D' Van der Meer en een firma als Elsevier konden zo een opzet tot een 
goed einde brengen. ER 


| 
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F. VAN DER MEER, Keerpunt der Middeleeuwen. Tussen Cluny en 
Sens, Utrecht- Brussel, Het Spectrum, 1950, 15 x 23 cm., 168 blz., 
82 blz. foto-illustraties, geb. f. 10,50. 


S. ziet in de jaren 1130-1160 een der grote scheidslijnen onzer bescha- 
vingsgeschiedenis ; scheidslijn tussen wat wij noemen de romaanse en de 
gothische cultuur, onderdeel van een veel grotere scheidslijn die het hele 
christelijke denken en voelen betreft, en die essentieel verbonden blijkt met 
de allesoverheersende figuur van Bernardus van Clairvaux. 

_ Een vaardige, gedetailleerde technische analyse van de drie meest re- 
presentatieve bouwwerken van die tijd vormen het hoofdbewijs zijner 
stelling. S. Maria in Transtevere te Rome en de beroemde abdijkerk van 
Cluny vatten de meest wezenlijke elementen van de architectuur uit de 
oud-christelijke en monastiek-benedictijnse periode in onovertrefbare hoogte- 
punten samen. De kathedraal van Sens, het beginpunt der «gothische revo- 
lutie» bevat alle karakteristieke trekken van een volstrekt nieuwe bouwwijze. 
In een laatste hoofdstuk wordt het duidelijk dat deze revolutie op archi- 
tecturaal iconografisch gebied een veel bredere scheidslijn betekent : deze 
van de oud-christelijke periode met haar gemeentedienst en met haar 
daaropvolgend monastiek-aristocratisch ideaal, en de nieuwe vroomheid, in- 
geluid door Bernardus. 


A. SIMON, La Liberté d'enseignement en Belgique. Essai historique. 
(Etudes religieuses), Liège, La Pensée Catholique, (No 679), 1951, 
18 fr. 


L’auteur, spécialiste de l’histoire politico-religieuse de la Belgique 
indépendante, s’attache en dehors de la mêlée politique, à fixer, en histo- 
rien les origines et le sens exact de la liberté d'enseignement en 
Belgique. La lecture de cette brochure prouve qu'il est impossible de 
comprendre le problême politique si intriqué, que pose la question scolaire 
en Belgique, sans avoir une idée exacte de l'évolution historique de ce 
problême. La synthèse est d'une objectivité admirable. EER: 


E. LOUSSE, Diplomatieke Geschiedenis sedert 1792, Leuven, De Vlaamse 
Drukkerij, 1951, 284 blz., 225 fr. 


Professor Dr E. Lousse is in de kringen die zich bezighouden met het 
Geschiedenisonderricht, gunstig bekend door de handboekenreeks : « Magistra 
Vitae» waarvan hij de redactie waarnam en waarin hij twee delen liet ver- 
schijnen van zijn hand: de Beschavingsgeschiedenis van de Moderne tijden, 
en de Geschiedenis van de Hedendaagse Beschaving. Zoals men weet zijn die 
handboeken opgevat volgens een synthetische methode, die hierin bestaat dat 
men de ontwikkeling van de beschaving bestudeert aan de hand van vijf 
voorname aspecten der menselijke bedrijvigheid, in hun onderlinge samen- 
hang, nl. de internstaatkundige, de sociaal-economische, de intellectuele of 
culturele in enge zin, de religieuze en de diplomatieke of internationaal- 
politieke factor. 

In Diplomatieke Geschiedenis sedert 1792 wordt deze laatste factor meer 
in het bijzonder bestudeerd, echter niet onafhankelijk van de andere factoren. 
Prof. Lousse verdeelt die geschiedenis in twee grote periodes en plaatst de 
scheiding rond 1870/1880. De eerste periode ziet hij als de strijd tussen het 
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zorgvuldig door de grote mogendheden opgebouwde systeem van het Europese 
evenwicht en de nationaliteitenbewegingen in ons werelddeel; de tweede 
staat volledig in het teken van de twee wereldoorlogen ; het standpunt van 
het Europees evenwicht moet de baan ruimen voor een meer algemeen 
inzicht, dit van de « Weltpolitik >. 

Het exposé van de feiten en van hun onderlinge samenhang, alsmede 
van het verband tussen de internationaal-politieke gebeurtenissen en het 
geheel van de beschaving, is helder en vlot; hier en daar biedt het werk 
cultuur-historische inzichten, die ook de niet-historicus zuilen interesseren en 
verrijken; het bevat een uitgebreid namenregister en 17 kaarten. 

Prof. Lousse verdient de bijzondere dank van allen die begaan zijn met 
de Nederlandstalige wetenschapsbeoefening omdat hij dit mooie werk in 
onze taal heeft willen doen verschijnen. G.G. 


OPUSCULA RECEPTA 


* Zeitschrift für Religions- und Geistesgeschichte, herausgegeben …. durch H. J. 
Scuoees, Erlangen, Verlag Junge & Sohn, 2° Jg. 1949-50, H. 8. Verschijnt 4 maal 
per jaar; elk nummer 56 p. 

Dit jonge tijdschrift publiceert artikels van protestanse geleerden, doch schijnt 
bij gelegenheid open te staan voor de medewerking van katholieken. Zonder zich 
te beperken tot theologie, is het tijdschrift, althans het nummer dat wij in handen 
hebben, vooral aan godsdienstige onderwerpen gewijd. Geen brede vulgarisatie, maar 
wetenschappelijke artikels. 

* W. Eicuroprt, Was sagt das Alte Testament zum sozialen Leben, Tübingen, Furche- 
Verlag, (1948), 26 blz., DM. - 90. 

S. is vooral bekend om zijn theologie van het O. T. In deze kleine brochure 
geeft hij een bondig en klare samenvatting van de bijbelse leer over de sociale ver- 
houdingen — 

* J. ScuntEwinp. Das biblische Wort von der Bekehrung, Göttingen, Vandenhoeck & 
Rupprecht, 1948., 23 blz. 

Godsdienstige conferentie van de bekende protestantse specialist voor N. T. over 
de eeuwig-actuele wekroep van de openbaring tot bekering. 

- G. Vmar, La prophétie des Semaines, Alger, Librairie A Nostre Dame, 8/, rue Michelet, 
1947, 11,5 x 15 cm., 196 pp., 

D'un ton trop rassuré, l'a. va très loin en précisant comment la prophétie des 
Semaines s'est réalisé dans la vie du Christ. Peu préoccupé du genre littéraire, il 
manque de sens critique et parait en être resté au début de ce siècle, 

- G. Vmar, Les temps du Christ, Alger, 19, r. Franklin-Roosevelt, 1949, 19 X 12 cm., 
240 p. 

hide. dans un récit de voyage en Terre Sainte, des spéculations parfois spé- 

cieuses sur les textes messianiques ou soi-disant messianiques de l'A. T., leur réalisa- 


tion dans le NT. tendent surtout à établir une concordance précise de chronologie. * 


En outre l'a. se plait à examiner les analogies de l'histoire de l'Eglise avec celle 
du Christ historique. Même appréciation que pour le livre précédent. 

- AE Dopewaarp, De Binnenkant, Voorhout, Foreholte. 1950, 23,5 5 x 16 cm., 
36 p. 63 Fr. 

Een bundel verzen van de exegeet Prof. Dr. van Dodewaard, waarin hij «de 
binnenkant» van het priesterleven tracht uit te zingen, eenvoudig en natuurlijk van 
toon, het ene vers al beter dan het andere. «De Warmondse Thomist» beviel mij 
in elk geval best! 

- J, Hoenraer, Le Cantique des Cantiques, Allégorie bibligue de la mystique chré- 
tienne, Clervaux, Editions Abbaye S. Maurice & S. Maur, 30 p. 

Traduction poétique du Cantique avec quelques notes d'introduction. 

- A. Maris C.SS.R., Meisje, lees eens, Leuven, Bibl, Alfonsiana, 1951, 15 blz, 6 Fr. 

Het is best mogelijk dat vele meisjes deze brochure over het kloosterleven zullen 
beginnen lezen, maar weinigen zullen haar doorlezen ; met dergelijke pleidooien voor 
het kloosterleven gaan we niet vooruit, 
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Articuli 


DE BETEKENIS VAN HET UUR IN HET VIERDE 
EVANGELIE 


Het Johannes-evangelie staat ontegenzeggelijk in het teken van 
een geheimzinnig uur, dat het keerpunt is in het leven van Jezus. 
Het geeft aan dit leven zin en betekenis, en deelt tevens het evangelie 
in twee. Het eerste deel (2-12) groeit bestendig naar dit uur toe en 
wordt er als het ware door aangetrokken ; het tweede deel verklaart 
(12-20) breedvoerig de heilsbetekenis van dit uur. Op de scheidingslijn 
der beide delen wordt het kapitaal belang van dit ogenblik duidelijk 
onderstreept : « Nu is Mijn ziel ontsteld, en wat zal [k zeggen? 
Vader, verlos Mij uit dit uur ? Maar juist daarom ben Ik tot dit uur 
gekomen. Vader, verheerlijk Uw naam !» (12, 27-28). Jezus bekent dat 
Zijn ziel ontsteld is. Zijn natuurlijke levensdrang zou Hem aan de 
plicht van dit uur willen onttrekken en Hem in een spontane reactie 
van menselijkheid doen bidden: « Vader, verlos Mij uit dit uur» (1). 
Maar precies omwille van dit uur, om het te aanvaarden en het te 
beleven, is Hij in de wereld gekomen. Zijn hele zending bereikt haar 
hoogste punt en haar afwerking in de vervulling er van. De stem uit 
de hemel bevestigt dit nadrukkelijk : was het openbaar leven van Jezus 
een verheerlijking van de naam van de Vader, wat nu komen gaat 
zal de hoogste verheerlijking zijn (12,28). 

Indien dit uur volgens het eigen getuigenis van de evangelist zó 
centraal is, dan is het wenselijk uit het evangelie de draden te halen 
die de woorden en daden van Jezus met dit ogenblik verbinden. 
Johannes zelf trouwens herinnert er regelmatig aan, opdat wij het 
niet uit het oog zouden verliezen (2,4; 7,6.8.30; 8,20; 12,23.27 ; 
13,1; 17,1). Ten slotte wijst naast het litteraire gebruik van bet 
thema « het uur », de richting van de gedachtengang gestadig naar dit 


(1) Deze dramatische tweestrijd wordt ons in de Synoptische evangelies (Mc. 14, 
84-36 en par.), namelijk in het Gethsemani-toneel beschreven. Voor Jo heeft deze 
levenstragiek minder belang. Hoofdzaak voor hem is de theologische betekenis van 
de gebeurtenis en deze stelt hij in het licht. De uitkomst is bij de Synoptici dezelfde 
als bij Jo; «Vader, niet zoals Ik het wil, maar zoals Gij het wilt», 
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uur en worden de verschillende heilsaspecten van Christus’ zending er 
mee verbonden. Om de opbouw van het evangelie te doorzien, moet 
de exegeet dus voortdurend op dit uur letten. 

Doch ook de theoloog moet in de synthese van de openbarings- 
inhoud aan het uur zijn centrale waarde toekennen. En dit om een 
dubbele reden. 

De theologie van Johannes heeft niet het notioneel, abstract en 
systematisch karakter waartoe de moderne theologie door een eeuwen- 
lang wetenschappelijk herkauwen gekomen is. Het vierde evangelie is 
een getuigenis, de uitdrukking van de religieuze ervaring van iemand 
die het christendom niet van huis uit heeft medegekregen, maar op 
een bepaald ogenblik van zijn leven tegenover de Christus-werkelijk- 
heid als tegenover een overweldigende nieuwigheid is komen te staan. 
Bij auteurs van dit type is het van buitengewoon belang het brand- 
punt van hup geloofsvisie te ontdekken, te achterhalen uit welk 
standpunt zij hun geloofsobject beschouwen. En dit standpunt wordt 
ten dele bepaald door de weg die hen tot het geloof bracht. Men 
denke aan de bekeerlingen, meer bepaaldelijk bv. aan een Paulus. 
Welke ook de geleidelijke verdieping, de theologische ontwikkeling bij 
de heidenapostel is geweest, toch blijft zijn theologie beheerst door 
het beeld van de «Christus-in-heerlijkheid» die hij ontmoette op de weg 
naar Damascus. Ook de Christus van Jo is de Christus in heerlijk- 
heid of beter nog: de Christus die de heerlijkheid inging (1). Die 
verheerlijking is het uur van Christus, maar ook het uur van 
Johannes, d.w.z. van zijn bekering. Jezus’ openbaar leven was slechts 
een voorbereidende phase, die trouwens door Jo achteraf beschouwd 
wordt door het prisma der verheerlijking. Want ook de geliefde 
leerling had van die voorbereidende openbaring niet veel gevat. Eerst 
nadat de Heer verrezen was, heeft hij zich dit alles « herinnerd », 
d.w.z. ten volle begrepen (2). 

Maar er is meer dan deze subjectieve zienswijze. De theologie 
van « het uur» is niet een sublimerende uitdrukking van een persoon- 
lijke religieuze ervaring. De historische feiten van Christus’ leven, in 
het kader van Diens voorafgaande en volgende belering, hebben bij 
Johannes het geloofsinzicht gewekt, — dat hij trouwens gemeen heeft 
met de andere geloofsgetuigen, — dat de eindgebeurtenissen van Jezus’ 


(1) De nuance is van belang. Precies de belevenis van het ingaan in heerlijk- 
heid heeft haar stempel gedrukt op de Johanneische theologie, 

(2) Het thema der herinnering sluit aan bij de eindgebeurtenis (2, 17. 22; 7, 
89; 12, 16; 20,19) en de zending van de Geest (14, 26; 16, 12-18). 
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leven ook het rijkst aan betekenis waren, en dat al het voorafgaande 
slechts een aanloop daartoe was. Men bedenke bovendien dat hij, 
zelfs na een halve eeuw meditatie, aan dit geloofsinzicht als aan de 
kern van zijn Christus-beschouwing trouw is gebleven. Het perspectief 
van het uur is dus niet een kwestie van litteraire structuur of slechts 
een gevolg van een persoonlijk bekeringsproces, maar een geloofsaffir- 
matie die hem nauw aan het hart ligt. 

Ook de niet-katholieke wetenschap zou best met de centrale 
plaats van het uur rekening houden. In dit kamp geldt de Johan- 
neïsche theologie sinds lang als een kruising van voorafbestaande niet- 
christelijke, heidense religieuze concepten en geestesstromingen met de 
primitief-christelijke geloofsbeschouwing op de Christus-feiten. Deze 
zienswijze is hoofdzakelijk het resultaat van een eenzijdige godsdienst- 
vergelijkende methode, die zonder critisch oordeel vooral de voorge- 
schiedenis van een auteur maakt zonder eerst een poging gedaan te 
hebben om deze laatste door zichzelf te verklaren (1). Het is duidelijk 
dat Johannes zijn persoonlijke ervaring heeft uitgedrukt in begrippen 
die gangbaar waren in zijn tijd; maar dit is nog niet hetzelfde als te 
beweren dat hij bestaande heidense godsdienstige systemen heeft toe- 
gepast op de Christus-verschijning. Er is voorlopig, menen wij, nog 
heel wat navorsing te doen binnen de Jo-literatuur, vooraleer de studie 
van Johannes’ bronnen echt vruchtbaar zal zijn. In de volgende bij- 
dragen (2) zullen wij dan ook zo weinig mogelijk het Johanneïsch terrein 
verlaten, en wij hopen dat uit dit, zij het dan nog fragmentair 
onderzoek, voldoende zal blijken dat het geen toeval is indien de 
theologie van Johannes bij de Christus-gebeurtenis past, maar dat zij 
er: essentieel aan gebonden is, of beter: er uit gegroeid is. In die zin 
is het niet naar de geest van Jo te beweren dat Christus het leven 
is, maar wel: dat Christus in Zijn historische openbaring of op het kruis, 
in de verheffing het leven is. Een Johanneïsche theologie, die alleen maar 
de meest belangrijke begrippen van Jo, al of niet vergeleken met 


(1) Cfr Pa. H. Mevovp, L'évangile de Jean d'après les recherches récentes 
(Cahiers théologiques de Vactualité protestante, 8), 2 uitg., Neuchâtel-Parijs, 1947, 
vooral blz. 29-50. — J. Duronr, Essais sur la christologie de saint Jean, Brugge 
(St Andries-abdij), 1951, reageert terecht tegen het zgn. Hellenistisch denken van 
Jo, wien hij eerder een achtergrond van bijbelse en Joodse denkschema’s toekent. 
Tot onze spijt echter heeft hij slechts een horizontale doorsnede van enkele be- 
grippen gemaakt, waarbij de samenhang met het gehele Johanneïsch denken, dat 
toch een spiraalvormig denken is, verloren ging. 

(2) Wij hopen namelijk in de volgende nummers van dit tijdschrift verder op 
de Johanneïsche theologie in te gaan, 
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gelijkaardige concepten uit andere godsdiensten, classificeert (zoals 
meestal gedaan wordt), dringt niet door tot de wezenlijke gedachte 
van Jo en houdt slechts een stel abstracte noties over, die, volgens 
die vermeende Jo, van Christus kunnen gezegd worden. 

Laten wij echter overgaan tot de teksten, zoniet hangen de vorige 
bedenkingen in de lucht. Deze eerste bijdrage beperkt er zich toe 
het litterair thema « het uur» af te lijnen. Wij hopen nadien te 
kunnen aantonen dat gans het eerste deel van Jo gericht is op 
hetzelfde uur, om ten slotte ineen laatste onderzoek de openbarings- 
waarde en de heilswaarde van dit uur te bepalen, 


Het uur der openbaring. 


Het uur is in de eerste plaats het ogenblik van Jezus’ zelfopen- 
baring als Messias (1) en dit ogenblik kan alleen door de Vader 
bepaald worden. Wij blijven hier niet stilstaan bij het wijnwonder 
te Cana, waar het uur wellicht in verband staat met de openbaring 
van Jezus' heerlijkheid (2, 4, 11). De verklaring van het Cana-wonder 
is door de laatste publicaties zo hopeloos verward geworden dat hier- 
aan een afzonderlijke studie zou moeten gewijd worden. Het volsta 
hier vast te stellen dat niet de Moeder van Jezus over dit uur te 
beslissen heeft, niet eens Christus zelf. Integendeel, het uur hangt als 
een geheimzinnige macht boven Jezus. 

Ook de verwanten kunnen de «tijd» (Kairos) van Jezus niet be- 
palen (7, 1-10) (2). Zij hadden Hem graag naar Jeruzalem meege- 
troond voor het Loofhuttenfeest, dat een beste gelegenheid (kairos in 
de profane zin) was voor een demonstratie van Zijn Messiaanse won- 
derkracht. Het Loofhuttenfeest was immers het populairste feest van 
de Joden ; men dankte God niet enkel om de oogst, maar ook om 
de bevrijding uit Egypte. In dit kader en te midden van de grote 
volkstoeloop zou het publiek optreden van de Messias best passen. De 
verwanten van Jezus vonden dat Hij deze kans om Zijn Messiaanse 


(1) Het meningsverschil met de verwanten betreft de Messias-opvatting. In deze 
bijdrage kan niet dieper ingegaan worden op de schakeringen die het Messias- 


begrip in de Joodse en de primitief-christelijke literatuur heeft gekend. Bij Jo is Í 


dit begrip sterk uitgediept in de richting van een wezenseenhoid met de Vader. 
(2) Over het bijbels context en de religieuze betekenis van Kairos, zie Deuuio, 


kairos, in Krirrer, Theol. Wörterb. z. N. T., blz. 461-468 ; O. CuLrmann, Christ et le | 
Temps (Série théologique de lactualité protestante), Neuchätel-Parijs, 1947. vooral 4 


blz. 26-35. Lacranee, ad loe., wil Kairos in v. 6 algemeen houden («le temps n'est 
pas arrivé pour lui de faire ce qu’on lui demande»); in v. 8 is het dan toch een 
vastbepaald ogenblik, nl, dat van de Passie, 
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wonderdoenerij aan het grote publiek (kosmos) (1) te vertonen niet 
mocht laten voorbijgaan, te meer daar Hij toch uiteindelijk als Messias 
te Jeruzalem moest optreden. De evangelist merkt hierbij terloops op 
dat ook Zijn verwanten niet in Hem geloofden (v. 5), Dit betekent 
niet, dat zij na Zijn optreden in Galilea twijfelden aan Zijn Messia- 
niteit en Hem wilden op de proef stellen, of, erger nog, Hem wilden 
in de val lokken, Hun ongeloof is hun onbegrip voor het wezen van 
Zijn zending en van Zijn persoonlijkheid. Zij stelden zich namelijk 
Zijn Messiaans optreden voor als een vuurwerk, dat Hij in eigen naam 
en voor eigen succes (en mede tot profijt Zijner verwanten) zou af- 
steken. Zij vermoedden in geen geval dat de openbaring van Zijn 
wezenlijke waardigheid noodzakelijk moest botsen met de wereld (kos- 
mos in religieuze zin). Jezus wijst het voorstel der verwanten af met 
deze bedenking : « Mijn tijd (kairos) is nog niet gekomen, maar uw 
tijd is steeds bereid» (7,8). De openbaringsactiviteit van Jezus speelt 
zich niet af naar eigen goedvinden. Jezus moet voor de volledige 
openbaring van Zijn Messiaanse waardigheid wachten op een uur, een 
signaal dat Hem door een Andere moet gegeven worden. De lezer ver- 
moedt wie die Andere is. Het uur van Jezus is een vast tijdsgewricht, 
vooraf bepaald in Gods heilsplan. Eerst wanneer dit uur geslagen is, 
vertoont Hij zich in Zijn ware gedaante aan de wereld, treedt de Vader 
in Hem duidelijk voor de wereld te voorschijn. De verwanten hebben 
geen uur, hun tocht naar Jeruzalem houdt geen verband met Gods 
heilsplan ; daarom kunnen zij gaan wanneer zij het wensen. 


Het uur van het conflict met de wereld. 


De verwanten vergissen zich ook aangaande de omstandigheden 
waarin deze openbaring zich zal voordoen. Deze manifestatie wordt 
geen verbluffende feërie van wonderen met daverend applaus van de 
menigte; zij wordt eerst een tragedie. De wereld is nu eenmaal ge- 
richt op het kwaad; Jezus’ openbaring echter zal een schril licht 
werpen op haar boosheid ; zij kan dan ook niet anders dan zich tegen 
Hem verzetten. Zijn uur wordt dan meteen het onafwendbaar uur van 
het conflict met de wereld. Zijn verwanten daarentegen hebben geen 
uur, hun tijd is altijd bereid, zij hebben niets tegen de wereld in te 


(1) Noteer voor kosmos de verglijding van betekenis. Voor de verwanten be- 
tekent dit woord: het grote publiek; voor Jezus: de aardse macht die zich verzet 
tegen de hemelse openbaring. LAGRANGE, ad loc., begrijpt in beide gevallen kosmos 
als het grote publiek, Verschuivingen van betekenis zijn geen uitzondering bij Jo, 
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brengen, omdat zij van deze wereld zijn. Zij kunnen gerust naar dit 
hoogfeest opgaan, zij kunnen dat trouwens altijd doen. Hij echter 
gaat niet naar dit hoogfeest (let op tautén), wat laat vermoeden dat 
Hij naar een ander hoogfeest zal gaan, om er de Messiaanse tijd 
definitief in te luiden, maar dit zal Zijn laatste tocht zijn. 

Er zit dan ook geen moeilijkheid vast aan het feit dat Hij achter- 
af toch naar Jeruzalem gaat. Hij gaat immers niet officieel, als Messias, 
maar in het verborgen. Wel suggereert Hij, eenmaal te Jeruzalem, 
discreet Zijn oorsprong, zonder Zich echter volledig bloot te geven: 
«Ja, (gij meent) dat gij Mij kent en weet vanwaar Ik ben, En toch 
ben Ik niet uit mijzelven gekomen, maar er is werkelijk lemand die 
Mij gezonden heeft, en Hem kent gij niet. Ik ken Hem, omdat Ik 
uit Zijn bijzijn ben en Hij Mij gezonden heeft» (7,28-29). Die ge- 
heimzinnige lemand die Hem zond, is een werkelijkheid (alêthinos) (1) ; 
Jezus treedt niet op in eigen naam. Doch de naam van Degene 
die Hem zond noemt Hij niet, want de volledige openbaring bestaat 
er precies in te tonen vanwaar Hij komt, wie Zijn Vader is. Intussen 
zijn de Joden intelligent genoeg om te vermoeden wie bedoeld wordt 
en het is betekenisvol dat zij onmiddellijk aanstalten maken om Hem 
aan te houden. Het is geen toeval dat precies op het ogenblik dat 
Jezus op de drempel stond van de volle openbaring, de Joden Hem 
haast hadden aangehouden (v. 30). Zolang de Joden echter niet weten 
vanwaar Hij komt noch wie Zijn Vader is, m.a.w. zolang zij in de 
grond niet weten wie Hij zelf is (8,19), is er geen reden tot aan- 
houding, Zijn uur is nog niet gekomen (7,30; 8, 20). 

Vanaf kap. 7 wordt trouwens de climax van de openbaringsacti- 
viteit voortdurend gevolgd door een dreigender doodsgevaar. Telkens 
als Christus een tip van de sluier oplicht, wordt Zijn zelfopenbaring 
afgesloten met een doodsbedreiging (7, 30. 32. 44; 8, 20. 59; 10, 31. 39; 
11, 47-53. 57; 12, 10-11. 19). Het drama, waarin de zich openbarende 
Christus meer en meer stuit op de onwil en de verblinding van de 
Joden, en waarin de onstandvastige massa heen en weer geslingerd 


wordt tussen beide polen, loopt uit op het uur: « Het uur is gekomen…» 
(12, 23). 


(1) Men mag alêthinos niet met aléthés gelijkstellen, zelfs niet om zinnen als 
7,28 en 8,26 die gelijkaardig klinken. In 7,28 legt Jezus nadruk op het werkelijk 
bestaan van een Andere die Hem zond, die achter Hem schuilgaat; in 8, 26 drukt 
Hij zijn vertrouwen uit in de waarachtigheid van de Vader, die zal oordelen. Anders 


o. m. BuLTMANN, ad loc. en alêtheia, alêthês, alêthinos in Krrrer, Theol. Wörterb, 
zeN. T., 1, blz. 239-251. 
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Het uur is concreet het uur van de gevangenneming en de dood, 
het uur waarop de graankorrel in de aarde valt en sterft (12, 23-24), 
waarop Jezus van deze wereld overgaat naar de Vader (13, 1). 


Het uur der verheerlijking. 


Dood en droefheid zijn niet de laatste zin van dit uur. De graan- 
korrel sterft om veel vrucht voort te brengen. Voor Jo is de dood 
van Jezus niet een voorwaarde om tot de verheerlijking te komen, 
maar zelf de aanvang van de verheerlijking, de hoogste triomf (1). 
Het uur bedoelt niet nu eens de dood en dan weer de hemelvaart, 
maar omvat beide, ondeelbaar, als een globale gebeurtenis, waarbij 
zelfs de uitstorting van de Geest onafscheidbaar aansluit (2). Terwijl 
wij gewoon zijn de historische feiten netjes naast elkaar, op een rijtje 
te stellen : dood, verrijzenis, hemelvaart, Pinksteren, ziet Johannes 
slechts één gebeurtenis, de eindgebeurtenis van Jezus’ leven, en die 
noemt hij: de verheerlijking. Wel legt hij schakeringen in zijn be- 
schouwing van de eindgebeurtenis ; zo verbindt hij het openbarings- 
aspect bij voorkeur met de hemelvaart (1, 51 ; 3, 12-13 ; 6, 62 ; enz; 
nochtans 8, 28), terwijl het heilsaspect (het eeuwig leven) vooral ge- 
hecht wordt aan de dood (3,14-17; 4, 385;6, 51-57 ; 12, 24.) Nooit 
echter worden dood en hemelvaart als een dubbele gebeurtenis aange- 
gezien. Jo spreekt over beide tegelijk, zonder maar enigszins te ver- 
moeden dat latere critici er zich over zouden kunnen verontrusten 
en bekoord zouden worden om teksten om te plaatsen (3). Het ge- 
val 3, 13-14 is in dit opzicht typisch : v. 13 verwijst naar het grote 
openbaringsmoment der hemelvaart (waarin duidelijk zal blijken dat 
Jezus uit de hemel gekomen is) en v. 14 handelt onmiddellijk zonder 
enige vorm van overgang over de heilswaarde van de kruisdood, Niet 
minder treffend is 12, 23-24 : «Het uur is gekomen dat de Mensen- 
zoon verheerlijkt wordt. Voorwaar, voorwaar, Ik zeg u: zode graan- 
korrel niet in de aarde valt en sterft.….». Het is trouwens psycholo- 
gisch begrijpelijk dat deze uitzonderlijke, onthutsende gebeurtenissen, 


(1) Cfr A. Veroorr, L'exaltation du Christ en croix selon le quatrième évangile, 


in Ephemerides theologicae Lovanienses, 1952, blz. 5-28. — Wij geven in deze bij- 
drage slechts een korte aanduiding van onze zienswijze, waarop wij later breedvoeriger 
terugkeren. 


(2) Slechts bij uitzondering vermeldt Jo het feit van de verrijzenis: 2,22; 20, 9, 
wat de ondeelbaarheid van de eindgebeurtenis in zijn voorstelling bevestigt. Allusies 
op de verrijzenis-verschijningen, in het geheel der grote openbaring: 14,19-20; 16,16,22. 

(3) B.v. J. G. GoursmroN, La parabole du serpent d'airain et la lacune du 
ch. III de lévangile selon S. Jean, in Vivre et Penser II (1942), blz. 218-226. 
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die zich binnen een kleine tijdsspanne hebben afgespeeld, als een globaal 
feit beleefd en herdacht werden. De latere generaties hebben de tijd 
gehad om deze gebeurtenis, die zij overigens slechts door het getuigenis 
van anderen kenden, duidelijkheidshalve in afzonderlijke feiten in te 
delen en ook afzonderlijk te gedenken. 

De verheerlijking betekent de eschatologische manifestatie in de 
Zoon van de heerlijkheid (doxa), die de specifieke verschijningsvorm 
is van God, zijn Vader (1, 14; 7, 39 ; 12, 16. 23. 28. 41; 13, 31. 32 ; 17, 
1. 5. 24). Die heerlijkheid van de Vader in de Zoon zal door de Geest 
(7,39; 16, 14) ook medegedeeld worden aan hen die in de Zoon ge- 
loven (14, 13; 15,8 ; 17,10. 22) (1). 

Leidde de zelfopenbaring van Jezus tijdens Zijn publiek optreden 
naar de eindgebeurtenis en liep zij er schijnbaar in dood, toch wordt 
in feite deze eindgebeurtenis het hoogtepunt van de openbaring. De 
doorbraak immers van Gods heerlijkheid in Jezus’ levenseinde is de 
duidelijkste openbaring van Zijn oorsprong en Zijn wezensaard. De 
voorbereidende phase, de tijd van de gesluierde openbaring is voorbij. 
Thans is de werkelijke persoonlijkheid van Jezus aan het licht ge- 
komen, men weet wie Zijn Vader is, of liever: men ziet Zijn Vader 
door Hem heen stralen. Nu zijn alle belangrijke vragen opgelost 
(16,23), nu heeft het geen zin meer over de Vader in gelijkenissen te 
spreken : « Over dit alles sprak Ik tot u in gelijkenissen : het uur 
komt, dat Ik niet meer in gelijkenissen zal spreken, maar u duide- 
lijk over de Vader zal berichten. Op die dag zult gij bidden in Mijn 
naam. » (16,25-26). De diepere kennis die de leerlingen zullen 
opdoen in de verheerlijking van Jezus, zal hun toelaten hun juiste 
verhouding tot de Vader te vatten en meteen ook te bidden zoals het 
behoort. Totnogtoe hebben zij niets in de naam van Jezus aan de 
Vader gevraagd (16,23), d.w.z. zij hebben nog niet écht gebeden. 
Want bidden zoals God het verlangt, veronderstelt een voldoende 
Godsopenbaring en een voldoende Godskennis (4,22). De volwaardige 
aanbidding, onder invloed van de Geest en in overeenstemming met 
de goddelijke werkelijkheid in Jezus, is maar een feit geworden bij 
de eindopenbaring in het grote uur. De Samaritaanse, wie Jezus 
over deze volwaardige aanbidding sprak, zou eigenlijk tot deze aan- 
bidding in staat geweest zijn, moest zij in de persoon, die vóór haar 


(1) Over de anticipaties van deze buitengewone openbaring van de doxa zal ten 
gepasten tijde gehandeld worden. Over het begrip doxa, cfr G. KrrreL en G. von 
Rap, doxa in Krrrer, Theol. Wörterb. z. N. T., 1, blz. 235-258; Dueonr, o. c., 
235-293. 
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stond, de Messias, de gezant van ‘de ;Vader erkend hebben (4,21-24). 
Men kan slechts tot God bidden, als men Hem kent, en men kent 
Hem slechts, namelijk als de Vader, indien men in Jezus de Vader 
geschouwd heeft. 


Er komt een uur. 


In de voorlopige schets van de heilsbetekenis van het uur citeer- 
den wij een paar teksten (16, 25; 4, 21. 23) waarin de uitdrukking 
«ver komt een uur» (erchetai hôra) voorkomt. Het zal wellicht de 
lezer verwonderen dat wij niet ook hier «het uur» onderstreepten. 
Hoewel deze uitdrukking meestal in de afzonderlijke concrete contex- 
ten feitelijk naar de eindgebeurtenis van Jezus’ leven verwijst (4, 21. 
23; 16, 2. 25. 32; met uitzondering van 5, 25. 28, waar de volle 
eschatologie, het eindoordeel bedoeld is), toch aarzelen wij deze uit- 
drukking in het onderzoek naar het literair thema «het uur» te 
betrekken. 

De term «uur» mist hier het lidwoord. Desnoods zou men zich 
kunnen redden met er op te wijzen dat een koinè-schrijver niet meer 
zo gevoelig is voor het gebruik van het lidwoord. Maar enerzijds is 
Christus’ uur steeds als «het uur» door het lidwoord bepaald, en 
anderzijds handelt geen enkele van de zojuist geciteerde teksten recht- 
streeks over het uur van Christus, wel over de heilstijd die er op 
volgt: tijd der volle openbaring (16, 25), tijd der volwaardige aan- 
bidding (4, 21. 23), tijd van de eindtijdstribulaties, die vergeleken 
worden bij de barensweeën van de vrouw als haar uur gekomen is 
(NDS, vgl. 16, 20-21). De onbepaalde uitdrukking gaat terug op 
de formule «Zie, de dagen komen», die bij de profeten klassiek was 
om de eindtijd aan te duiden en die ook in het Nieuwe Testament 
bekend is (eleusontai hêmerai, en dgl. vgl. Lc. 17, 22; 21, 6; 23, 
29; Mt. 9, 15) (1). Onder invloed van de litteraire formule «het 
uur komt», die verwijst naar het uur van Jezus heeft Jo de meer 
gebruikelijke uitdrukking «de dagen komen» lichtjes gewijzigd in «er 
komt een uur»: de gebeurtenissen die door deze laatste uitdrukking 
worden aangeduid vallen trouwens in feite samen met het uur van 
Christus. Formeel echter zijn beide uitdrukkingen niet gelijkwaardig. 
De onbepaalde formule drukt overigens geen preciese tijdsbepaling uit ; 
ofwel laat zij een nabije toekomst vermoeden (4, 21. 23; 16, 2. 25) 


(1) Cfr Scrnewer, erchomai in Krrrer, Theol. Wörterb. z. N. T., IL, 666-672; 
VON Rap-Derring, hêmera, ibid., II, 945-956. 
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ofwel duidt zij op een nakend moment (16, 32: Zie, het uur komt 
en het is reeds gekomen) of eenmaal zelfs verwijst zij naar een verre 
toekomst (5,25-28). Het tijdsmoment is in de uitdrukking minder 
belangrijk dan de zekerheid, waarmee Jezus een onontwijkbare ge- 
beurtenis (5, 25-28: het eindoordeel) of een grondige wijziging in de 
toestand aankondigt. De nieuwe toestand is kenmerkend voor de heils- 
tijd en luidt de eindtijd in: 4, 21. 23: volwaardige aanbidding in 
plaats van voorlopige cultus; 16, 25: volledige openbaring in plaats 
van gelijkenissen; 16, 2. 32: aanvang van de vervolging der gelovi- 
gen, zoals te verwachten is voor de eindtijd. 

Evenals de verwijzing: «op die dag» (en ekeiné té hêmera: 14, 
20; 16, 23. 26) is de onbepaalde formule «er komt een uur» escha- 
tologisch gekleurd (1). Zij duidt op de eindtijd, hetzij in zijn volle ver- 
wezenlijking (5, 25-28), hetzij bij de aanvang. Deze aanvang valt 
practisch samen met de verheerlijking, het uur van Jezus. 


De dag van Jezus. 


Zo heeft «het uur» er ons toe gebracht nog een ogenblik stil te 
staan bij het thema «de dag». In Jo 9, 4; 11, 9 wordt het beeld 
van de dag gebruikt voor de tijdsspanne van Jezus’ openbaar leven. 
Jezus is in deze wereld gezonden om licht te zijn, de openbaring van 
de Vader te brengen (9, 4). Die tijd van Zijn voorlopige openbarings- 
activiteit is bepaald : er zijn twaalf uren in de dag (11, 9). Zolang 
die tijd niet verstreken is, is er licht, is er kans op geloof voor de 
Joden, want dezen hadden in het plan van de Vader de eerste kans. 
Zodra echter de nacht valt (9, 4; 13, 30) is de kans voorbij. Dan 
worden de Joden verrast door, de duisternis (12, 35). In feite werd 
Christus, die gekomen was om de duisternis te verdrijven (8,12; 
12, 46), door de Zijnen, de Joden, niet aanvaard (1, 5). Voor hen is 
het, bij Zijn dood, volle nacht geworden. Het thema van de nacht 
wijst op hetzelfde tijdsmoment als het uur. 

In dit verband moeten wij nog een laatste tekst onder ogen ne- 
men, namelijk 8, 56: «Abraham, uw vader, heeft er over gejubeld, 
dat hij Mijn dag zou zien; en hij heeft hem gezien en zich ver- 
blijd!» Het is niet eenvoudig precies te bepalen welke gebeurtenis 
of tijdsspanne met deze «dag van Jezus» bedoeld is. Enerzijds herin- 
nert die dag aan de « Dag van Yahweh» uit het Oude Testament, 


(1) 14,20 (cfr 14,19) en 16,23 (cfr 16,22) betreffen meer speciaal de verrijzenis- 
verschijningen, doch als een moment van de ondeelbare eindgebeurtenis, die de grote 
openbaring is, 
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en dan denkt men spontaan aan de eschatologische dag van Jezus, 
die, gezien in het algemeen perspectief van het vierde evangelie, de 
dag is waarop Gods heerlijkheid ten volle doorbreekt in Christus. In 
dit geval zijn «de dag» en «het uur» gelijkwaardige uitdrukkingen. 
Abraham heeft gejubeld (Gen. 17, 17 ; Jub. 15, 17), omdat hij, in een 
profetische visie, van verre (Hebr. 11, 13) de «grote dag» van Yahweh’s 
gezant in heerlijkheid heeft mogen zien, juist zoals Isaias (6, 1), toen 
hij de heerlijkheid van Yahweh zag in zijn roepingsvisioen, in werke- 
lijkheid de glorie van Jezus zag (Jo. 12, 41). 

Anderzijds behoort Jezus’ uitspraak over Abraham’s schouwen van 
«Zijn dag» tot een polemisch context, waarin tegenover de openbaring 
van Jezus tijdens Zijn leven de onwil en het ongeloof van de Joden 
aan de kaak gesteld worden. Dezen nu beroepen zich op Abraham 
en de profeten, en het antwoord van Jezus is juist een argument ad 
hominem : Jullie zweren bij Abraham, jullie stamvader, maar ten 
onrechte. Abraham heeft gejubeld toen hij voorzag dat aan zijn na- 
komelingen de openbaring van de godsgezant zou te beurt vallen, Die 
openbaring aan Israël gebeurt tijdens Jezus’ openbaar leven, dat dus 
de dag van Jezus moet zijn. De stamvader kon er toch bezwaarlijk 
blij om zijn, — althans in dit polemisch context, — dat hij de glorie-dag 
van Jezus mocht zien, die naar Johanneïsche zienswijze precies de 
nacht der definitieve verblinding voor de Joden geweest is. 

De dag die Abraham vooraf gezien heeft is dus wel het openbaar 
leven van Jezus, de phase der gesluierde openbaring, de dag der 
twaalf uren zoals in 9, 4 en 11,9. Het is onnodig een beroep te doen 
op 12, 41, hoewel deze tekst terwille van het profetisch schouwen 
parallel is met onze tekst. De heerlijkheid die Isaias (ls. 6) zag is 
wel de heerlijkheid die in de eindgebeurtenis geopenbaard werd, maar 
juist deze overweldigende manifestatie van Jezus’ heerlijkheid wordt in 
12, 41 verbonden met de volslagen verblinding van de Joden. Isaias 
heeft de heerlijkheid van het uur gezien, Abraham de gesluierde open- 
baring van de dag. 


Besluit. 


Jezus’ openbaar leven is een tijd van voorlopige openbaring, een 
kans op licht die geboden wordt aan de Joden. De nacht waarin de 
Satan met Judas en de volksleiders werkzaam is, stelt een einde aan 
deze dag van Jezus. Intussen hebben de Joden door hun ongeloof al 
hun kansen op licht verspeeld. In die nacht zelf echter breekt een 
overweldigend licht door, de heerlijkheid van Jezus. Dit licht dat 
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verblindend is voor de Joden, zal een lichtbaken zijn voor het nieuwe 
Godsvolk, dat grotendeels onder de heidenen zal gerecruteerd worden. 
Het levenseinde van Jezus is het «uur» van Jezus, dit wil zeggen 
van Zijn verheerlijking in de globale eindgebeurtenis die loopt van 
dood tot hemelvaart en zelfs Pinksteren insluit. Die verheerlijking 
staat tegenover de openbaring aan de Joden als de volle klaarheid 
tegenover de parabel. In de verheerlijking immers komt duidelijk tot 
uiting wie Jezus is, m.a, w. vanwaar Hij komt of wie Zijn Vader is. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 
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DE HEILSBETEKENIS VAN CHRISTUS’ KRUISDOOD 
VOLGENS S. PAULUS’ BRIEVEN (1) 


Het heilswerk van Jezus Christus is onbetwistbaar de centrale gedachte 
van alle boeken van het Nieuw Testament. Voor de theologische uit- 
bouw van het tractaat De Deo Redemptore biedt de H. Schrift dan 
ook uitstekend materiaal en het is zonder meer wenselijk zelfs 
de speculatieve uiteenzettingen van de verlossingsleer zo dicht 
mogelijk bij de Schriftgegevens te houden. Een hoofdthesis nu van de 
klassieke tractaten is de soteriologische betekenis of de heilswaarde 
van Christus’ kruisdood. Hier zowel als in de meeste delen van het 
tractaat is het Sint Paulus, de theoloog bij Gods genade, die de 
toon aangeeft en die de meeste facetten van deze leer aanraakte 
of zelfs uitwerkte. In volgend artikel bedoelen wij, meestal aan de 
hand van de recente studie van onze geëerde meester Prof. L. Cer- 
faux (2), de verschillende aspecten van de verlossingsleer van S. Paulus 
bondig te belichten. Vooraf echter duiden wij de plaats van deze leer 
in de heilsprediking van S. Paulus aan. 


De gelegenheid tot de ontwikkeling van de theologie van 
de kruisdood. 


De heilsprediking van S. Paulus te Corinthe betekende een ernstige 
koerswending in zijn theologie. Voordien was zijn heilsboodschap 
hoofdzakelijk de uitbouw van de vroeg-apostolische geloofsverkondiging 
met haar traditionele thema’s: verrijzenis, koninklijke souvereiniteit en 


(1) Antwoord op de 2° vraag van de III® Sessio van de Conferentiae eccle- 
siasticae. 

(2) L. Crerraux, Le Christ dans la théologie de Saint Paul (Lectio divina, n. 6), 
Paris, Les éditions du Cerf‚ 1951, 28x14 cm., 435 blz., 130 b. fr. — In deze mono- 
graphie geeft Prof. Cerfaux een uitstekende synthese van de Christologie van S. Paulus, 
of juister: een synthese van Paulus’ verlossingsleer (Le Christ «acteur» du salut), 
van zijn genadeleer (Le don du Christ) en van zijn eigenlijke Christologie (Le 
Mystere du Christ). Op originele wijze volgt hij de ontwikkeling van Paulus’ theo- 
logische opvattingen; hij toont de literaire genese van de verschillende thema's en 
het op de voorgrond treden van verschillende belangstellingscentra naargelang de 
apologetische noden en de apostolaatservaringen van Paulus. — In een eerste stadium 
toont schrijver Paulus’ aanknopingspunten met het primitief kerugma, waarin pa- 
rousie en verrijzenis hoofdzakelijk belicht worden; naast de theologie van de ver- 
rijzenis gaat de belangstelling naar de betekenis van de kruisdood, — In het tweede 
stadium wordt meer de aandacht gevestigd op de huidige werkdadigheid van Christus’ 
dood en verrijzenis in de gelovigen : Christus is «onze gerechtigheid», «onze wijs- 
heid»; Christus is «levenwekkende geest» en hij is «ons leven». Bondig wordt 
nog de verhouding tussen Christus en zijn Kerk samengevat. In dit tweede deel 
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parousie van de Heer (1). De wederkomst van de Heer bleef in de 
eerste brieven (aan de Thessalonikers) het centraal thema en gaf 
theologisch de hoofdtoon aan. De Heer Jezus is namelijk in de 
verrijzenis door God tot rechter bij de parousie aangesteld. Christus’ 
verrijzenis wordt beschouwd als de eerste van de eschatologische 
verrijzenissen, waarin de Heer reeds zijn parousie-heerlijkheid mani- 
festeerde. De heerschappij die Christus in kracht van de verrijzenis 
nu reeds actueel uitoefent is maar anticipatie van de uiteindelijke 
heerschappij van de parousie. 

Daartegenover lijkt nu de brief aan de Corinthiërs een heel andere 
toon aan te slaan. Paulus legt het vertrekpunt van het christendom 
niet zozeer in de verrijzenis van de Heer, die de parousie anticipeert, 
maar wel hoofdzakelijk in de kruisdood. Die verandering van perspec- 
tief moet historisch verklaard worden (2). Tot in Athene heeft Paulus ge- 
woonweg de traditionele methode van geloofsverkondiging gevolgd. Op de 
areopaag echter, de burcht van de Griekse wijsheid, hebben de centrale 
christelijke gedachten van parousie en verrijzenis de spot van de Atheners 
uitgelokt: «daarover zullen wij u later wel eens horen I» (A.A. 17, 32). 
De opeenvolgende tegenslagen in zijn missiewerk, de vervolgingen, 
vooral de mislukking te Athene brachten Paulus er toe in de kern 
van zijn Christusboodschap de ogenschijnlijke mislukking van Christus, 
zijn kruisdood te betrekken, zelfs de nadruk te leggen op die kruis- 
dood en de heilswaarde ervan verder uit te bouwen. 

Paulus zocht de verklaring van zijn eigen menselijke mislukkingen. 
Hij vond de oplossing gedeeltelijk in de lijn van zijn vroegere 
prediking en van de opvattingen der Joden en van Christus zelf. 
Vroeger had hij de vervolging gezien als een noodzakelijk element in 
het christelijk leven ; die idee was toen verbonden met de gedachten 
van het lijden en de wederwaardigheden van de eschatologische tijden. 
De profeten hebben immers reeds voorzegd dat de Messiaanse tijden niet 
denkbaar zijn zonder vervolgingen. Christus zelf is verworpen en vervolgd 
en aan zijn apostelen heeft hij smaad en vervolgingen voorspeld. De 


voert S. ongenadig strijd tegen de opvatting van een «mystische Christus», die het 
persoonlijke van de verrezen Christus atzwakt. — In het derde stadium gaat de aan- 
dacht vooral naar het mysterie van Christus: zijn verhouding tot de wereld (hij 
bewerkte verzoening en eenheid) en tot God (Paulus tast naar de uitdrukking van 
Christus’ goddelijke wezenheid). Dit meesterlijk werk raden wij alle theologisch 
gevormden sterk aan. 


(1) Zie L. CerrAUXx, o. c., blz. 29-88. 
(2) Zie L. Crerraux, o. c., blz. 121-124 ; vgl. H. Van pen Busscur, Wijsheid en 
christendom (r Cor. r,17-2,5), in Coll. Gand., 1950, p. 109-119, 
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communiteiten van Jerusalem en van Macedonië werden vervolgd. 
Waarom dan Paulus niet? Het lijden hangt samen met het christen- 
dom. Is dit immers niet gegrondvest zowelop de dood als op de ver- 
rijzenis van Christus? De dood van de Heer leidde tot het leven. 
Te Corinthe dringt zijn verklaring nog dieper door tot de kern 
van de zaak. Waarover gaat het immers? Paulus verkondigt de 
boodschap van de verlossing, het ewangelion van het heil dat door 
Christus is bewerkt. Het heil nu is de zaak van God en van God 
alleen. Heeft de Heer zelf die grondgedachte niet verkondigd in de 
parabelen van het Godsrijk (1)? De medewerking van de mensen, hun 
werk en hun pogingen, zijn onnuttig of althans in wezen niet gepro- 
portionneerd aan het goddelijk werk. De mens immers mag zich niet 
kunnen roemen voor God; hij mag zijn heil niet aan eigen activiteit 
toeschrijven. Aan de eigenwijze wereld, aan de mens die slechts rekent op 
eigen inzicht en eigen inspanning kan God dan ook geen boodschap aan- 
bieden die behagen kan. Het christendom nu met zijn boodschap van 
de verlossing is Godswerk. Het is dan ook aan die algemene stelregel van 
Gods werken onderworpen. Wat het christendom aanbiedt is een heils- 
werk door God uitgedacht en verwezenlijkt volgens een methode van 
goddelijke wijsheid, die echter indruist tegen de inzichten der mensen 
en hun wijsheid. In de ogen van de wereld is het goddelijk heilswerk, 
de verlossing door de kruisdood, een dwaasheid. De boodschap over 
dat heilswerk moet logisch botsen op mislukkingen en ontgoochelingen. 
Het contrast tussen menselijke opvattingen en goddelijke inzichten 
blijkt vooral in de inhoud van de christelijke boodschap: het heil 
door de kruisdood. Voor de heidenen is dit onzin : het leven bewerkt 
door de dood. Voor de Joden is het een ergernis : een Messias, die 
gekruisigd en gedood werd. Voor de christenen echter betekent het 
kruis het heil, de redding, het leven. In de voepingsgeschiedenis van 
de christenen ontdekt Paulus dezelfde tegenstelling: God koos te 
Corinthe geen filosofen, geen edelen of magistraten om zijn Kerk te 
vestigen, maar wel de dwazen, de zwakken, de misprezenen heeft 
Hij uitverkoren, opdat het Schriftwoord in vervulling zou gaan: 
« wie roemt, roeme in de Heer» (Il Cor. 1,31 ; vgl. Jer. 9,24). Het 
christendom mag alleen op de Heer berusten, niet op menselijke actie. 
Paulus heeft trouwens ook in zijn eigen apostolaatservaringen dat 
contrast tussen menselijke zwakheid en goddelijke kracht ondervonden. 


(1) Zie bv. de vergelijking met het van zelf groeiende zaad, Mc. 4, 26-29; of 
nog Mc. 4, 80-32; Mt. 13, 3-9, 18-23, 23-38, enz. 
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In zeer ongunstige omstandigheden heeft hij zijn apostolaat te Corinthe 
begonnen : ziek, koortsig en angstig, beroofd van zijn gewone helpers, 
en nog onder de indruk van zijn mislukking te Athene. Zo heeft God 
het gewild, opdat ook op Paulus de wet zou gelden die speelt in 
alle goddelijk werk : de menselijke zwakheid is nodig opdat God zou 
handelen (Il Cor. 2, 1-5). 

In dat licht wordt voor Paulus alles klaar: het evangelie is 
duidelijk Gods werk; de kracht van God ontplooit zich in de 
menselijke zwakheid, die gesymboliseerd is door het kruis van Christus. 
Het christendom is gegrond juist op datgene wat in de ogen der 
mensen slechts zwakheid en schande is: een kruis. Daarop werkt 
Gods kracht. Heel het christendom is dan ook in zijn oorsprong en 
ontwikkeling getekend met het zegel van de kruisdood. Het christelijk 
leven zelf is een dood aan de zonde in vereniging met Christus’ dood. 
Wij delen aan zijn dood door ons lijden, onze vervolgingen, onze 
vernederingen ; dat is volgens Gods wil het lot van de Christenen. 

Aldus wordt de dood van Christus een wezenlijk thema van 
apologetica en van stichting: door verwijzing naar Christus’ dood 
verklaart Paulus de vervolgingen en de tegenwerking van Gods werk 
in de Kerk, en hij spoort de christenen aan tot standvastigheid in het 
lijden. Dat apologetisch thema is echter gesteund op werkelijkheid : 
het christendom is door God gegrondvest zowel op de dood als op de 
verrijzenis van Christus. 


Dit betekent nu volstrekt niet dat S. Paulus zijn theologie van 
de kruisdood heeft opgebouwd uitsluitelijk in reactie tegen de mense- 
lijke wijsheid van de Grieken. Paulus is een polemist. Zijn controversen 
over de justificatie en over de Wet leiden hem in dezelfde richting: 
tegenover de onmacht van de Wet, die de zondaar niet kan heiligen 
en die zelfs enigszins behoort tot het kamp van de zonde, beklemtoont 
Paulus de efficaciteit van Christus’ dood die de zonde verdelgde en 
zelfs de Wet en de kosmische machten ontkrachtte. Bovendien is 
Paulus redenaar. Als redenaar houdt hij van antithesen en contrasten. De 
verrijzenis, die hij steeds predikte, roept dan ook in zijn geest haar 
antithese op : de dood. De tegenstelling dood-verrijzenis is trouwens 
een thema dat blijvend de voorliefde van Paulus geniet (1). Het contrast 
met de verrijzenis doet hem aan de dood een efficiëntie toekennen in 
dezelfde orde van de heiliging, de justificatie, enz. als de verrijzenis, 


(1) Behandeling van de antithese dood-verrijzenis in L. Cerraux, o. c., blz, 85-98, 
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Overigens moet Paulus ook niet alles ab ovo uitvinden. De kiemen 
van de theologische uitwerking van de heilswaarde van Christus’ dood 
erfde hij eenvoudig van de traditie. Deze drukte de soteriologische 
waarde van Christus’ dood op elementaire wijze uit in haar over- 
levering over de dood (« dat Christus gestorven is voor onze zonden », 
IT Cor. 15,3), over de avondmaalsviering («dit is mijn lichaam 
to huper humôn.…. deze kelk is het nieuw verbond in mijn bloed», 
1 Cor. 11, 23-25). Het thema dat het lijden van de communiteit 
navolging is van Christus’ lijden en deel uitmaakt van het Messiaans 
gebeuren is uitgezegd in de Handelingen (A.A. 4, 23-30). 

Feit blijft nochtans dat Paulus de theologie van de kruisdood op 
ongeëvenaarde wijze heeft ontwikkeld en dat hij de verschillende 
aspecten van de verlossingsdood heeft aangeraakt en uitgebouwd. In 
de volgende uiteenzetting overzien wij achtereenvolgens hoe Paulus 
zowel het moreel aspect van de verlossing, als de werkdadigheid in het 
algemeen en zelfs de bizondere uitwerkingen van de kruisdood van 
Christus belichtte. 


De kruisdood, openbaring van de liefde van God en van 
Christus. 


De liefde van God en van Christus tot de mensen wordt ons 
geopenbaard en bewezen door de dood van Jezus Christus. De 
kruisdood is uiting van de éne liefdebeweging die van de Vader uit- 
gaat, door de Zoon wordt geopenbaard en die tenslotte uitmondt in 
de naastenliefde in het hart van de christenen. 

Gods liefde en Christus’ liefde worden door S. Paulus gemakke- 
lijk door elkaar gebruikt, zelfs in eenzelfde volzin. Christus’ liefde is 
immers uiteindelijk de openbaring van de liefde van de Vader: «zijn 
liefde tot ons bewijst God doordat Christus, toen wij nog zondaars 
waren, voor ons is gestorven » (Rom. 5, 8; vgl. Eph. 5,2). 

Het is een algemene stelregel van Paulus dat God de Vader het 
initiatief heeft van ieder werk van barmhartigheid, verlossing of genade: 
«in de volheid van de tijden zond God zijn Zoon...» (Gal. 4,4 ; e.a). 
Het verlossingswerk ligt geworteld in de liefde van God de Vader. 
Deze liefde openbaart zich in het overleveren van de eigen Zoon voor 
onze redding: « Hij die zelfs zijn eigen Zoon niet gespaard heeft, 
maar Hem voor ons allen heeft overgeleverd.» (Rom. 8, 32). Paulus 
denkt hier, merkt Professor Cerfaux op, aan Abraham, die «zijn 
enige, welbeminde zoon niet gespaard heeft»; zijn stijl ademt de 
tederheid van het oude Genesisverhaal (Gen. 22,16). 
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Die gave van de Zoon in de kruisdood beschouwt Paulus als het 
klare bewijs van Gods liefde en hij puter de zekerheid dat heel de 
heilsketen van praedestinatie, roeping, heiliging en verheerlijking ons 
ten deel valt. Gods liefde, in Jezus’ verschijning en kruisdood onmis- 
kenbaar geopenbaard en bewezen, zal ons brengen tot het doel van 
ons bestaan : de hemelse heerlijkheid. Niets « kan ons losmaken van 
de liefde Gods, die in Christus Jezus onze Heer is (geopenbaard) » 
(Rom. 8, 39 ; cfr 8, 32). 

De. kruisdood is het bewijs ook van Christus’ liefde, van zijn 
agapê voor ons. Hij zelf leverde zich over voor de mensen en gaf 
ons meteen het hoogste voorbeeld van liefde. Wij moeten God 
navolgen en- in liefde wandelen, « zoals ook Christus ons heeft liefgehad 
en zich zelf voor ons heeft overgeleverd» (Eph. 5, 1-2). Als Paulus 
de Corinthiërs tot naastenliefde aanzet, dan wijst hij hen daartoe op 
Christus’ liefdedood. Zij begaan een misdaad als zij, handelend volgens 
hun (juiste) inzichten (hun grosis), heidens offervlees eten en aldus 
hun zwakkere broeder, die hun inzicht niet heeft, ergeren en laten 
omkomen. Want « voor die broeder is Christus gestorven» (I Cor. 8, 
11-13). Christus’ liefde in lijden en dood geopenbaard, veroordeelt de 
onbedachte houding van die «sterkeren » (vgl. Rom. 14, 15; Gal. 2, 
20 ; Eph. 5, 25). Tussen liefde en lijden van Christus is het verband 
zeer sterk : Christus gaf zijn leven uit liefde. S. Jan zal dit thema 
met meer nadruk nog herhalen : het lijden is de grote openbaring 
van de liefde van de Heer, die door ieder gelovige moet nagevolgd 
worden (bv. Jo. 13,15) (1). 

De dood is eveneens de bekroning, de uitloper van de beweging 
van vernedering die begonnen is in de Menswording. De Menswording 
betekent in Paulus’ theologie een vrijwillige vernedering die stap na 
stap dieper grijpt (2). Degene die bestaat in de « forma» van God 
heeft zich ontledigd tot de staat van dienaar, heeft zich vernederd tot 
de gehoorzaamheid van de knecht, een gehoorzaamheid die culmineert 
in de dood, de schanddood van het kruis (Phil. 2, 5-11). De idee 
van gehoorzaamheid zal S. Jan bizonder belichten in de afhankelijk- 
heid van Jezus tegenover de wil van de Vader. Heel de zending van 
Jezus, vooral «het uur» van lijden en verheerlijking is bepaald alleen 
door de Vader. Jezus Christus onderwerpt zich vrij bewust in gehoor- 
zaamheid aan die wil. 


(1) Zie H. Van pen Busscue, Op de vooravond van het Paasfeest, in Coll. Gand., 
1949, blz. 8 vlg. 
2) De theologie van de Incarnatie volgens Paulus, zie L, CrRFAUX, 0.C., blz. 


1270. 
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Onder deze aspecten heeft Christus’ heilswerk een zeer hoge 
waarde van voorbeeld voor de gelovigen. « Wordt derhalve navolgers 
van God, als zijn geliefde kinderen, en wandelt in liefde, zoals ook 
Christus u heeft liefgehad en zichzelf voor ons heeft overgeleverd als 
gave en offer aan God tot welriekende geur» (Eph. 5, 1-2 ; vgl. IT Thess. 
1, 6; 1 Cor. 11,1). Liefde en nederige gehoorzaamheid zijn grond- 
houdingen in het verlossingswerk en ook in het christelijk leven. 


De werkdadigheid in het algemeen van de dood van Christus: 
de wezensomvorming van de gelovige. 


Volgens Paulus’ leer wordt Christus door de verrijzenis « leven- 
wekkende geest»: hij wordt vertrekpunt en bewerker van een inner- 
lijke omvorming door de Geest in de mensen, die zich gelovig met 
Hem verenigen. Welke is in dit licht de rol van Christus’ dood? 
Bewerkt zij eveneens het leven van de gelovige? De dood schijnt toch 
eer een vernietiging dan een schepping. Heeft de dood dan macht op 
het leven? 

In de levensvernieuwing krijgt de dood van Christus eerst een 
rol als wij de aard van het nieuwe leven, dat met de verrijzenis be- 
gint, beschouwen. Dat leven is geen absoluut begin ; het is veeleer een 
herstel zodat God eerst een einde moet maken aan wat voorafging. 
Vooraf moet een vernietiging intreden van wat in de wereld verkeerd 
was. De dood van Christus vernietigt de godvijandige elementen in 
de wereld. Dat is een negatief iets, maar het heeft deze positieve be- 
tekenis dat aldus tussen de Schepper en de mens die zich van God 
afkeerde de toenadering wordt bewerkt. Paulus spreekt van «justifica- 
tio» en van «verzoening». 

Het leven van de gelovige staat onder de werkdadige invloed van 
Christus’ dood zoals onder die van zijn verrijzenis. Wij moeten de dood 
van Christus niet beschouwen als iets dat éénmaal op een bepaald ogen- 
blik heeft plaatsgevonden zonder invloed op het verder tijdsverloop. 
Hij oefent zowel als de verrijzenis een ware efficiëntie uit op de christe- 
lijke mensen. Opdat de invloed van Christus zou verwerkelijkt worden - 
is natuurlijk het geloof als subjectieve voorwaarde vereist. Maar eens 
die conditie vervuld, dan oefent Christus’ kracht zich uit. Christus’ 
dood stelt ons dan door een echte intrinsieke causaliteit in een toe- 
stand van dood. Die dood, blijvend gevolg van de kruisdood, gaat 
voort ons gescheiden te houden van de oude wereld en ons te stellen 
in een toestand van blijvende vijandschap tegenover alle zonde-elementen, 


— 116 — 


Deze oorzakelijkheid van de dood van Christus wordt door Paulus 
op verschillende manieren uitgedrukt: Christus is gestorven opdat wij 
zouden sterven; ons leven is verborgen in Hem, gestorven in Hem; 
wij zijn verenigd met zijn dood ; wij sterven met Hem. Deze onge- 
veer gelijkwaardige formules voegen aan de oorzakelijkheid een idee 
van contact of van identiteit toe: de werkdadigheid brengt immers 
mee de aanwezigheid van het goddelijk beginsel, de H. Geest en 
Christus, in ons. 

Het is door het geloof en het doopsel te gelijk dat de dood van 
Christus op ons inwerkt. Geloven in de christelijke boodschap van 
dood en verrijzenis plaatst ons onder de invloed van Gods kracht, 
maar in de christelijke heilsorde is het concreet bij het doopsel dat 
wij de oude wereld van de zonde verlaten om een nieuw leven te be- 
ginnen. Ook de Eucbaristie-viering is ingeschakeld in dat perspectief 
van de ontologische oorzakelijkheid van Christus’ dood ; zij verwezen- 
lijkt in ons de geestelijke dood die moet gevolgd worden door de 
verrijzenis ; zij verzekert ons heil bij de parousie : «gij verkondigt de 
dood van de Heer tot Hij komt» (L Cor. 11, 26). (x) 


De uitwerkselen van Christus’ dood in het bizonder. 


De toestand van de oude, d. i. vóór-christelijke mens werd bepaald 
door zijn verhouding tot de Zonde, tot de Wet en tot de boze kos- 
mische Machten. De dood van Christus heeft door zijn ontologische 
werkdadigheid de betrekkingen van de mens tot die verschillende machten 
opgeheven. In Col. 2, 18-15 wordt in dat licht de dood van Christus 
bijna als een drama voorgesteld, als een algemene repetitie van de 
Parousie en het Oordeel. Vóór het kruis staan opgesteld de zondige 
mens, de Wet die onze zonden optelt en tegen ons getuigt, tenslotte 
de kosmische Machten. Door de Gekruisigde worden zonde, wet en 
machten vernietigd. 

De werkdadigheid van Christus’ dood wordt door Paulus op meer 
concrete wijze bepaald in uitdrukkingen die met beelden en metaphoren 
omkleed zijn : bevrijding, loskoping, verzoening, uitboeting door Chris- 
tus’ offer, 


1. De dood van Christus en de zonde. 


In gevariëerde formules, die uiteindelijk op Is. 53 teruggaan, drukt 
Paulus het primitief geloofspunt uit dat « Christus gestorven is voor 


(1) De rol van geloof, doopsel, eucharistie wordt breder uiteengezet bij L. Cerraux, 
ove, biz, 108104. OT ne 
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onze zonden» (Il Cor. 15, 3; cfr I Thess. 5,10; I Cor. 8, 11; II 
Cor. 5, 14; Rom. 4, 25; 5, 6; 6, 2. 6. 10 ; 14, 15 ; enz.) De theo- 
logische betekenis van dit geloofspunt hangt af van het begrip «zonde». 
Paulus spreekt meestal over «zonde» in het enkelvoud, minder over 
zondedaden. Voor hem is «zonde» wel de meest geëigende uitdruk- 
king voor de concrete beschrijving van de oude wereld die tot de 
ondergang is gedoemd. «Zonde» betekent voor hem de toestand van 
het mensdom, dat sedert Adam's val God vijandig is; dit impliceert 
heel de ontaarding van het heidendom en de bestendige ontrouw van 
het Joodse volk. « Zonde» is dus een zijnstoestand die voortvloeit uit 
verleden daden, als het ware een boze hebbelijkheid die zich opdringt 
aan de mensen en die hun gedrag beheerst. Aan die zondetoestand 
beantwoordt Gods toorn die zich over de wereld openbaart (Rom. 1, 18). 


a) De dood van Christus heft de zondetoestand op. 


Onder invloed van de kruisdood heeft een grondige omvorming 
van de menselijke toestand plaats, Dit is niet alleen een juridische 
omvorming waardoor de mens niet meer als zondaar wordt aangezien, 
maar een waarlijk ontologische omvorming, althans indien de mens 
zelf zich onder de invloed van Christus’ dood stelt. De mens wordt 
een nieuw schepsel. De omvorming is even werkelijk als de zonde- 
toestand reëel was. 

Christus’ dood betekent een bevrijding, een verlossing. Paulus 
drukt de omvorming uit met behulp van een destijds actuele antithese : 
de overgang van een toestand van slavernij tot die van vrijheid. De 
zondetoestand is een toestand van slavernij: «wij waren slaven van 
de zonde» (Rom. 6, 7. 16. 19-20; cfr Rom. 3, 9; 5,21; 6, 14; 
7, 23). Het christelijke leven integendeel voert ons ín een sfeer van 
vrijheid, van bevrijding uit de zondeslavernij (Rom. 6, 18. 20. 22) om 
in de dienst te komen van de gerechtigheid (Rom. 6, 18) en van God 
| (Rom. 6, 22). De eindterm evenwel van de omvorming, de vrijheid 
is een positief iets, uitbloei van de christelijke: gerechtigheid, van het 
christelijk leven en aldus beantwoordt zij aan het geheel van dood 
en verrijzenis. In dit complex betekent de dood van Christus een 
losmaken, een bevrijden om te voeren tot de vrijheid, 

Christus’ dood. betekent een koop, een loskoping. Als Paulus meer 
precies de wijze van overgang van de slavernij naar de vrijheid wil 
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aanduiden, dan doet hij nogmaals een beroep op tijdsgebruiken (1). De 
slaaf wordt bevrijd als hij losgekocht wordt tegen een losprijs. Paulus 
spreekt van de «loskoping» of het «kopen tegen betaling» van de 
christenen door Christus. De gelovigen zijn gekocht (agorazó) tegen 
een goede prijs (Ll Cor. 6, 20; 7, 23). Het is weer de kruisdood die 
het eerst opduikt in Paulus’ geest, wanneer hij deze wijze van be- 
vrijding preciseert (Gal. 3, 13) Het schijnt onnodig die koop nader te 
preciseren als een religieuze act, waardoor de slaaf overgaat van de 
eigendom van de meester tot die van de godheid ; de algemene ge- 
dachte van koop, aanwerving volstaat. 

Op bijna dezelfde wijze spreekt Paulus van de Zoskoping (apo- 
lutrósis). Strikt genomen betekent deze term de losprijs, de prijs die 
betaald wordt om slaven vrij te kopen, ofwel nog die loskoping zelf. 
Hij kan echter een meer algemene zin hebben en beduidt dan alle 
soort vrijkoping of verlossing of eenvoudig de bevrijding ingesloten in 
de loskoping. Die algemene betekenis volstaat om teksten als Rom. 
S4-25, Eph. des Gol, Aj dt4ster verklaren.” In’ Is Cormiiss0 bve 
wordt Christus onze apolutrósis genoemd, zoals hij er onze vrijheid, 
gerechtigheid, heiligheid is omdat wij overgaan van de toestand 
van zonde tot die van gerechtigheid door de vrijkoping (verlossing). 
Wij hebben niet het recht in Paulus’ gedachte de rijkdom van pre- 
ciserende interpretaties in te sluiten waarmee de Kerkvaders Christus’ 
kruisdood hebben gedramatiseerd. De losprijs wordt niet betaald aan 
de duivel, noch aan de Machten, zelfs niet aan God. Eerder zouden 
de onderhandelingen gevoerd worden met de Zonde, verpersoon- 
lijkt voorgesteld, die ons in slavernij houdt. Maar Paulus preciseert 
eenvoudig niet. 

De kerngedachte ingekleed in metaphoren, is dus die van een 
bevrijding. Het mensdom is onttrokken aan de slavernij van de zon- 
de, bevrijd, gekocht, losgekocht, om voortaan een nieuwe mensheid 
te worden die aan Christus behoort en die onderworpen is aan zijn 
heiligende en levenwekkende invloed. 


(1) Deze termen bevrijding, loskoping schijnen niet exclusief in functie van de 
tijdsgebruiken verklaard te moeten worden. Paulus, zoals de eerste christenen ge- 
woonlijk, projecteert de heilsverwezenlijking door Christus’ lijden op de achtergrond 
van het Oud-Testament en drukt de vervulling dan ook uit met Oud-Testamentische 
termen. Het goddelijk heilswerk wordt nu in het Oud Testament gaarne beschreven 
met de termen padah — vrijkopen of een losprijs betalen, en ga’al= bevrijden. De 
loskoping is reeds gebeurd als Israël uit de slavernij van Egypte is bevrijd. Als de 
heilstijd aanbreekt dan zal er opnieuw loskoping zijn. Dit is de apolutrôsis door 
S. Paulus bedoeld. Ook hier speelt natuurlijk een brede marge van inadaequatie : 


als God de losprijs betaalt, dan is er natuurlijk geen enkele partij die gewettigd is 
de losprijs te ontvangen, 
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b) De dood van Christus bewerkt de verzoening met God. 


De zonde is niet alleen een toestand van slavernij maar ook van 
vijandschap met God. De overgang van de zondetoestand tot het 
christelijk leven onder invloed van Christus’ dood kan dan ook uit- 
gedrukt worden door de idee van de verzoening met God. « Dit alles 
nu komt van God, die ons met zich zelf verzoend heeft door Christus 
en ons het bedienen van de verzoening geschonken heeft. Zeker, het 
was God in Christus die de wereld met zich zelf verzoende, hun 
fouten niet aanrekende.…» (II Cor. 5, 18-19 ; cfr Rom. 5, 10-11 ; Eph. 
2. 16; Col. 1, 21-22 ; enz.). Het initiatief van de verzoening komt 
weer van God de Vader, maar Hij bewerkt de verzoening door de 
dood van Christus. God ontfermt zich over ons. De verzoening is 
puur genade. Dezelfde idee ligt vervat in de teksten over de «toe- 
nadering» tot God (Eph. 2, 13), over de «toegang» tot God (Rom. 
5,2; Eph. 3,12), over de «vreden met God (Rom. 5,1). De «vrede» 
echter, het echt christelijk geluk door de H. Geest geschonken aan 
degenen die in Jezus Christus geheiligd zijn, gaat weer uit boven de 
onmiddellijke gevolgen van de kruisdood : »vrede» is weergave van 
heel het christelijk leven. 

In de grote brieven betekent de verzoening direct verzoening met 
God tegenover de ongehoorzaamheid en ongerechtigheid van de mens 
ten opzichte van God (Rom. 5). In de captiviteitsbrieven sluit Paulus daar- 
bij aan de idee van de verzoening tussen Joden en heidenen, omdat 
Christus op het kruis alle vijandschap doodde (Eph. 2, 16). In Col. 
1, 20 bereiken de verzoening en de pacificatie «al wat op aarde en 
in de hemelen is». Kosmos, aarde en christenwereld zijn aldus met 
God verzoend. 

Synoniem van verzoening is soms nog de «Justification. Gewoon- 
lijk wordt de justificatie beschouwd als een complex iets dat als proces 
van leven en heiliging teruggaat op de invloed van de Verrezene. 
Soms echter houdt Paulus zich op bij het negatief aspect van de 
justificatie, namelijk het zich afkeren van de zonde en de daaraan 
beantwoordende omvorming in de zondaar. Die negatieve betekenis, 
de justificatie gezien als « vergiftenis van de zonden», schijnt wel enigs- 
zins een eigen bestaan te bezitten. Zie bv. Rom. 5, 9-10 : « zoveel te 
meer dus zullen wij, nu gerechtvaardigd in zijn bloed, door Hem 
gered worden van de toorn. zo zullen we zoveel te meer, nu we 
verzoend zijn, gered worden in zijn leven» (cfr Rom. 5, 16. 18. 19; 


3, 21-26). 


di 
c) Door Christus’ offer worden de zonden uitgeboet. 


De toestand van de zondaar, slaaf van de zonde (a), vijand van 
God (b), heeft zijn oorsprong in zondedaden. Die zondedaden moeten 
vergeven worden door God en witgeboet worden door het offer. 

De rechtstermen voor de zondenvergiffenis (afesis) gebruikt S. Paulus 
niet zeer veel. Hij verwacht van God niet zozeer een daad die de 
zondedaden vergeeft als wel een omvorming van een zondetoestand., 
Toch gebruikt hij die woorden soms in citaten (Rom, 4, 7; 11, 27), 
soms voor eigen rekening (Rom. 3, 25; 2 Cor. 5, 19 ; Eph. 1, 7; 
Col. 1, 14; 2, 13). Im die teksten vermeldt Paulus de «vergiffenis 
der zonden» naast de meer algemene «verlossing door zijn bloed». 
Volgens het context worden de zonden beschouwd als daden die 
God beledigen ; de Vader heeft weer het initiatief van de vergiffenis, die 
ons echter geschonken wordt omwille van de dood van Christus. Deze 
dood vervult de rol van de boeteoffers van het Oud Verbond. 

De dood van Christus is een boeteoffer. Het offerkarakter van 
Christus’ dood is een gegeven dat niet eigen is aan Paulus. Christus 
zelf sprak van zijn dood als van een offer (Verbondsbloed ; ofterdood 
van de Knecht Gods uit Is. 53). S. Paulus maakte het verband tus- 
sen de kruisdood en de liturgische offers alleen maar sterker. 

Dit blijkt voornamelijk uit Rom. 3, 23-26 : «Christus Jezus 
heeft Hij (God) van te voren gesteld tot zoenoffer (hilastêrion) door 
diens bloed mits het geloof, om Zijn rechtvaardigheid te tonen door 
de vergiffenis der zonden vroeger bedreven tijdens de lankmoedigheid 
van God...» Christus is dus door de Vader gesteld tot hilastérion, in 
de zin dat hij de verzoening bewerkt als offer (victima), niet zozeer 
als priester (1): door zijn offerbloed bewerkt hij de uitboeting. De 
algemene zin van hilastêrion is zeker die van uitboeting, zoenoffer, 
gezien heel de achtergrond van het Oud Verbond en het Jodendom 
waar het gevoel van zonde en uitboeting zeer levendig was. Onder 
de zoenmiddelen nu nam de cultus steeds de hoofdplaats in ; vooral de 
grote verzoendag en de offers ; bizonder de bloedritus heeft uitboetende 
kracht. De vermelding van het bloed van Christus in de hilastêrion- 
tekst en de christelijke opvatting over de dood van Christus (« voor 
onze zonden») verwekken noodzakelijk de gedachte van de uitboetende 
waarde van Christus’ dood gezien als sacrificie. Dat Paulus algemeen 
zo een sterke nadruk legt op de uitboetende waarde van het bloed 


(1) Mogelijke betekenissen van hilastêrion en de grammaticale vormen, zie 
L. CERFAUX, 0, C., blz. 114-115. 


schil 


vindt in deze grond eveneens verklaring : hij aanziet namelijk de dood 
van Christus als sacrificie, en vergelijkt dit offer met de bloedoffers 
van het Oud Verbond. 

Dat de kruisdood een offerimmolatie is ligt nog gesuggereerd in 
de uitdrukking : cons paaslam, Christus, is geslachtofferd » (Ll Cor. 5, 7). 
Waarschijnlijk ligt dezelfde betekenis vervatin Eph. 5, 2: « Christus 
heeft ons bemind en zich voor ons overgeleverd als gave en offer 
(thusia) aan God tot welriekende geur». Hier wordt Christus beschouwd 
als de priester die het offer opdraagt. 

Bemerk evenwel dat Paulus niet blijft bij de Oud-Testamentische 
betekenis van boete-offer. Onder invloed van de stroom van vergeeste- 
lijking in het Jodendom gebruikt hij soms de offerterminologie om 
geestelijke werkelijkheden aan te duiden die geen offer zijn in eigen- 
lijke zin (Rom. 12, 1; 15, 16). Op Christus’ dood toegepast krijgt 
«offern een verhevener betekenis dan in het Oud Verbond: de uit- 
boetende waarde van de kruisdood komt immers niet alleen uit het 
gewelddadig karakter, uit de bloedritus maar vooral hieruit dat het 
een daad van liefde en van gehoorzaamheid is. Het begrip offer zelf 
wordt vergeestelijkt : hoewel het karakter van reële slachtoffering blijft, 
treedt toch het vrijwillige van de offergave op de voorgrond. 


2. De dood van Christus en de Wet. 


De Wet betekent bij Paulus gewoonlijk het religieus systeem 
waarvan en waaronder het Joodse volk sinds Mozes leefde. In de 
theologie van Paulus schijnt op het eerste gezicht de rol van de Wet 
te zijn het aanwakkeren van de zonde, of beter het doen uitschijnen 
van de zwakheid, zelfs van de boosheid van het mensdom dat beroofd 
is van Gods genadegaven (Rom. 3,20; 4,15; 7,11; 8,3). In die zin 
was de Wet de cipier van de mensen die hen bewaarde voor het 
geloof dat met Christus wordt geopenbaard (Gal. 3,23), de paidagogos 
die hen ruw behandelde (Gal. 3,24); zij maakte hen slaaf van de 
« wereld » als niet ontvoogde kinderen die op slaven gelijken (Gal, 
4,1-3). Anderzijds echter is de Wet geestelijk in de zin dat zij ons de 
wil van God manifesteert. Ze ware in volle zin geestelijk kon ze onze 
natuur en onze zondige neigingen omvormen (Gal. 3,21). Maar dit 
kan ze juist niet. Die onmacht is overigens opzettelijk door God be- 
doeld om aldus de genade van Christus te valoriseren. De Wet toont 
heel het schamele van de zondestaat en de onmogelijke toestand van 
de mensheid zonder Christus. Ze is wezenlijk een instelling van 
verwachting (van de bevrijding). 
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Tussen Zonde en Wet bestaat er dus een merkelijk verschil. Ter- 
wijl Zonde slavernij is zonder meer, is de Wet de paidogogos die 
naar Christus leidde, een slavernij die de vrijheid voorbereidde. 
Christus was doelwit en eindterm van de Wet. 

Weer heeft de dood van Christus de toestand grondig gewijzigd. 
Door de dood van Christus of als wij met Christus gekruisigd zijn, 
sterven wij aan de Wet om voortaan toe te behoren aan Hem die uit 
de dood opwekt (Gal. 2, 19 ; Rom. 7, 4-6). Paulus gebruikt hier 
dezelfde beelden als voor de bevrijding uit de zonde: bevrijding of 
loskoping uit de slavernij. 

Het ogenblik van de kruisdood betekende voor de Wet én het 
hoogtepunt én het einde. De Wet veroorzaakte de dood van het mens- 
dom door de mensen in de zonde te storten (Gal. 2,18; Rom. 7, 
7-25). In een uitsluitelijk Wetsregime ware die dood zonder uitkomst. 
Hij krijgt slechts zin als Christus op het kruis sterft. De dood door 
de Wet was naar dat moment gericht; hij vindt zijn verklaring in 
het sterven van Christus, die in zich alle gedeeltelijke vervloekingen van 
de zonden door de Wet aangewakkerd synthetiseerde. De Wet name- 
lijk leidde tot de dood van Christus en loste zich mysterieus op in 
het ontluikende leven. Op dit supreme ogenblik gebeurde de omkeer: 
de Wet stierf met Christus, wij allen sterven tegenover de Wet en 
wij leven met Christus (cfr nog Gal 2, 18-20; Col. 2, 13-14). 

Nog een nieuwe idee is ontstaan. Op dat hoogste ogenblik is 
eigenlijk de Wet vervuld. Christus vervulde in zijn dood de grote 
verplichting van gehoorzaamheid aan God en van liefde tot de 
mensen. Alle christenen zullen voortaan door Christus de gerechtig- 
heid van de Wet kunnen vervullen. De Wet is hier beschouwd langs 
haar geestelijke kant, als uitdrukking vaan Gods wil: tijdelijk was 
haar de nodige hulp ontzegd juist om de genade van Christus nood- 
zakelijk te maken. 


3. De dood van Christus en de kosmische Machten. 


De kosmische Machten — ze moeten hier onderscheiden worden 
van de « hemelse» Machten — zijn in Paulus’ opvatting de ge- 
vallen engelen : Machten van de lucht, die de kosmos, de sterren, de 
elementen beheersen en langs daar een tirannie over het mensdom 
uitoefenen. Zij werken actief in de cultus van het heidendom en zijn 
godvijandig (1). Het plan van de goddelijke wijsheid kennen zij 


(1) Betekenis en rol van de Machten, zie bij L. Cerraux, o.C., blz. 77-88. 


— 123 — 


echter niet. Zij bezitten slechts een kennis van de wereldorde en 
hebben de oude wereld geleid in de richting van haar religieuze 
wijsbegeerte vermengd met mythologie, of in de richting van de afgo- 
derij, de cultus der keizers en tot de verbinding van de politieke 
machten met de heidense godsdiensten. Omdat zij het goddelijk plan 
niet kenden hebben zij Christus gekruisigd. Hadden zij het gekend 
(zij zouden de Heer der glorie niet hebben gekruisigd » (Ll Cor. 2,8). 

Door de dood van Christus worden de Machten immers beroofd 
van hun leiding over de wereld althans de iure, gedeeltelijk ook in 
feite. Christus is voortaan heer over de wereld. De Machten zijn 
geketend in zijn triomf; zij zijn op weg naar de vernietiging, maar 
zij zullen weerstand bieden tot de definitieve verdelging bij de parousie. 
Zij blijven dan ook de opstand tegen God steunen in de « wereld», 
in het heidendom. - 


Besluit. 

In de boodschap van het kruis, zoals die culmineerde in de 
Corinthe-prediking, ontwikkelde S, Paulus bijna alle aspecten van de 
heilswaarde van Christus’ dood. S. Paulus is de theoloog van de 
Verlossingsleer, ook en vooral van de kruisdood. Die kruispre- 
diking drukt nochtans niet de gehele inhoud van de christelijke 
boodschap uit. Deze omvat immers de triptiek dood-verrijzenis- 
hemelvaart. Dat Paulus’ theologie dat ewangelion niet ontaard heeft 
kan met een paar woorden aangeduid worden. 

Ware immers de theologie van het kruis de hoofdgedachte van 
Paulus’ leer dan zouden de latere brieven bijna exclusief dat thema 
herhaald en ontwikkeld hebben. Feitelijk is daarvan niets te bemer- 
ken. De brieven bv. aan de kerken van Philippi en Kolossai hernemen 
de gewone themata van parousie en van dood-verrijzenis, of meer nog 
de algemene antithese dood-leven, gezongen in alle toonaarden (leven 
als verrijzenis van Christus, als parousie, als verrijzenis der doden, als 
christelijk leven). Ter illustratie kan men de samenvattende tekst Col. 
3, 3-4 lezen. Is er een evolutie merkbaar dan is het deze dat de 
antithese dood-verrijzenis wordt vervangen door die van dood-leven, 
waarbij leven eer de gedachte oproept van het hemels leven dan die 
van geanticipeerde parousie. De deelname aan de verrijzenis of aan 
de parousie wordt participatie aan het leven van Christus. De hoofd- 
nadruk blijft echter liggen op het leven, niet op de dood. 

Niettemin mag Paulus — wij toonden het in heel dit artikel — 


werkelijk de theoloog van de kruisdood genoemd worden. 
À. ROETS, 


Miscellanea 


DE ORIGINE ET DISCIPLINA VIGENTI HYMNI ANGELICI 
SEU GLORIA ET SYMBOLI SEU CREDO AD MISSAM (1). 


1. Origo et disciplina vigens hymni Angelici. 


A. De Origine. Gloria qui dicitur « hymnus angelicus» aut 
«doxologia maior» est cantus laudis, liberae compositionis et originis 
graecae valde antiquae, in quo iuxta sententiam antiquiorem Ecclesia, 
respondens voci angelorum, laudat SS. Trinitatem, glorificans Patrem, 
benedicens et deprecans Filium cum S. Spiritu. Compositione et historia 
saepe dicitur gemellus «Te Deum». 

Videtur hymnus magna antiquitate gaudere ut habet P. Maranget : 
«les formules, le style, le rythme, la conception théologique du Gloria 
sont de tournure trèsantique et concordent avec les plus anciens écrits 
chrétiens». Textus nobis servatur triplici sub forma, in textu nempe 
Syriaco liturgiae Nestorianae, in textu Graeco qui invenitur apud 
Constitutiones Apostolorum (7,47; e saec. [V), et in textu Graeco 
liturgiae Byzantinae in codice Alexandrino (elsaec. V). 

Praxis dicendi hymnum angelicum ad Missam propria est liturgiae 
Romanae. Symmachus (+ 514) episcopis permisit ut illum recitarent 
diebus dominicis et in festis martyrum. Videtur iuxta quosdam iam 
admissum in prima Missa Nativitatis. Presbyteris permittitur iuxta 
Ordinem S. Amandi (saec. VIII) in Paschate et in die Ordinationis. 
Distinctio inter episcopos et presbyteros evanuit saec. XI-XII ; solum 
remansit hoc vestigium quod post Gloriam episcopus dicit « Pax vobis» 
dum sacerdos pronuntiat « Dominus vobiscum». 


B. De disciplina vigenti. 
fo Numgquam dicitur Gloria in Missis celebratis indumentis violaceis 
aut nigris. 
20 Dicitur a) ad Missam officio conformem, quoties ad Matutinum 


(1) Responsum ad qu. 6am Sessionis Tae Conferentiarum Ecclesiasticarum, 
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recitatus est hymnus Te Deum. Huic regulae duplex exceptio datur; 
dicitur nempe in Caena Domini et Sabbato Sancto et non dicitur ad 
Missam « Exaudivit» diebus Rogationum. 

b) ad Missam festivo-votivam et ad Missam de Sanctis 
quorum celebratur Octava aut agitur solemnitas externa. 

c) ad Missam votivam solemnem pro re gravì vel ad omnem 
votivam de angelis aut de B.M. Virgine in Sabbato. 


II. Origo et disciplina vigens Symboli seu Credo. 


A. De Origine. Symbolum Nicaeno-Constantinopolitanum, quod 
dicitur ad Missam, videtur esse aliquod symbolum baptismale in usu 
apud Ecclesiam Hierosolymitanam. Tempore patriarchae Petri Fullonis 
(ca. 475) in Ecclesia Antiochena assumptum mox ad Eecclesiam Con- 
stantinopolitanam transivit (saeculo VI ineunte). Testes priores pro 
Occidente reperiuntur in Hispania. Concilium Toletanum anno 589 
praescripsit hanc recitationem «ut priusquam diceretur Dominica oratio 
voce clara decantetur a populo, ut ita fides vera manifestum testi- 
monium habeat et ad Christi corpus et sanguinem praelibandum pectora 
populorum fide purificata accedant». In Gallia et in Germania spar- 
gitur saeculis VII et VI[I. Romae tantum anno 1014 introducitur ad 
Missam a Benedicto VIII ad votum imperatoris Henrici II. Diu re- 
cusavit Ecclesia Romana illud symbolum assumere, cum fidei magistra 
hac confessione suae fidei publica haud indigebat. In antiquissimis 
Missarum formulis adhuc deest v. g. in Vigiliis Paschatis et Pentecostis, 


B. De disciplina vigenti. In Oriente Credo pertinet ad Missam 
fidelium, cum dicitur post « Pax». In Occidente autem post Evange- 
lium dicitur aut post concionem, si datur. 

Dicitur a) vel ob rationem mysterii : in omnibus dominicis etiam 
anticipatis, in omnibus festis Christi, B. M. Virginis, S. loseph, et 
S. Angelorum. 

b) vel ob rationem doctrinae traditae : in festis Apostolorum, 
Evangelistarum et Doctorum Ecclesiae, etiam in festo Mariae Magdalenae. 

c) vel ob rationem solemnitatis : in festis primariis et 
secundariis patroni principalis aut titularis Eeclesiae, in festis Sanc- 
torum quorum reliquiae insignes in ecclesia asservantur, in Missa votiva 
solemni pro re gravi. 

Notandum denique est Credo ex integro esse cantandum, nec licere 


sacerdoti. post recitatum Symbolum, missam prosequi. 
L. DE KESEL, 
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DE NOTIONE VIRTUTIS THEOLOGICAE (1) 


Virtus in genere sumpta est principium permanens quod poten- 
tias hominis disponit ac perficit ad prosequendam perfectionem mora- 
lem, ultimum finem et supremam beatitudinem. Distinguitur vaturalis 
et supernaturalis seu infusa, prout disponit ad bene operandum se- 
cundum id quod convenit naturae humanae vel naturae altiori, cui 
per gratiam sanctificantem communicamus, a.v., prout ducit ad finem 
ultimum naturalem vel supernaturalem. Virtus supernaturalis sua 
vice est vel moralis vel theologica, in quantum agitur de principiis 
quibus ordinamur circa media ad finem ultimum supernaturalem vel 
immediate relate ad ipsum istum finem. 

Virtutes theologicae non possunt considerari absque eorum nexu 
intimo ac essentiali cum oeconomia supernaturali cuius sunt princi- 
paliora principia actionis. «Quemadmodum enim in generatione 
naturali non nudam accipimus essentiam qua homines sumus, sed 
una cum essentia facultates quae sunt principia proxima operationis 
humanae, ita in regeneratione supernaturali non tantum novum 
accipimus esse, quo altioris naturae participes reddimur, sed etiam 
nova principia operandi, quibus apti sumus ad opera supernaturalia 
elicienda. Hinc iustitia infusa.. complectitur plura dona distincta 
quidem sed arctissimo nexu copulata, np. primum donum quo forma- 
liter ad ordinem supernaturalem elevamur et altioris naturae, scil. 
divinae, quodammodo participes reddimur; deinde alia dona, quibus 
ad supernaturaliter operandum instruimur » (2). Inter quae ultima 
virtutes theologicae principaliorem assumunt locum. Etenim sicut in 
ordine creato potentiae superiores, quales sunt intellectus et volun- 
tas, se habent ad naturam humanam ut huius facultates operativae, 
ita in ordine supernaturali virtutes theologicae ad naturam elevatam 
gratia. 

Virtutum autem theologicarum proprium est ordinare hominem 
ad Deum beatitudinis supernaturalis fontem, in cuius vocatione resi- 
det ratio nostrae elevationis ad vitam suprahumanam et divinam. 
«Est... duplex hominis beatitudo sive felicitas. Una quidem pro- 
portionata humanae naturae ad quam scilicet homo pervenire potest 
per principia suae naturae. Alia autem est beatitudo naturam homi- 
nis excedens, ad quam homo sola divina virtute pervenire potest 


(1) Responsum ad gquaest. bam sess. IVae conf. eéccl. 
(2) G. Van Noort, Tract. de grat., Ed, 4a, p. 185. 
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secundum gquamdam divinitatis participationem, secundum quod dici- 
tur (11 Petr. r) quod per Christum facti sumus consortes divinae 
naturae. Et quia huiusmodi beatitudo proportionem humanae naturae 
excedit, principia naturalia hominis, ex quibus procedit ad bene agen- 
dum secundum suam proportionem, non sufficiunt ad ordinandum 
hominem in beatitudinem praedictam ; unde oportet quod superad- 
däntur homini divinitus aliqua principia per quae ita ordinetur ad 
beatitudinem supernaturalem, sicut per principia naturalia ordinatur 
ad finem connaturalem; non tamen absque adiutorio divino : et 
huiusmodi principia virtutes dicuntur theologicaen (1). 

Nomen virtutum theologicarum a S. Thoma iustificatur «tum 
quia habent Deum pro obiecto, in quantum per eas recte ordinamur 
in Deum ; tum quia a solo Deo nobis infunduntur ; tum quia sola 
divina revelatione in sacra Scriptura huiusmodi virtutes traduntur» (2). 
Hae rationes non omnes sunt aeque graves; nam indoles revelata et 
infusio (3) valent tam pro virtutibus moralibus infusis et donis Spi- 
ritus Sancti, quam pro virtutibus theologicis. Quae omnes tales sunt 
ut sine infusione numquam in nobis esse possint et per se et ex 
natura sua conveniateis infundi : quod dici non potest de aliis quibus- 
dam habitibus, ut v.g. scientia infusa, quas interdum infundi per accidens 
contingit. Potissima ratio cur virtutes quaedam theologicae vocentur 
haec est, quod Deus finis supernaturalis est earum obiectum materi- 
ale principale: ante omnia ecredimus Deo et subsidiarie alijs verita- 
tibus revelatis ; prae ceteris speramus unionem cum Deo et secundarie 
media utilia ad istam acquirendam ; praesertim amamus Deum et 
dein proximum propter Ipsum. De ratione virtutis theologicae est 
insuper quod ipse Deus est eius obiectum formale seu ratio obiectiva 
principaliter movens ad actum illius: credimus scil. propter aucto- 
ritatem Dei revelantis ; speramus propter omnipotentiam divinam ac 
fidelitatem in promissis ; amamus propter Dei perfectionem summe 
amabilem in seipsa. 

Theologicae virtutes immediate ac directe ad Deum ut ad obiec- 
tum seu finem et non mediate tantum et consequenter ut ad medium 
relate ad finem ordinant, sicut v.g. religio, quae ideo non theologica 
dici debet sed moralis. « Deus finis supernaturalis directe comparatur 
ad nos sub ratione veri cognoscendi et boni possidendi. Sub ratione 


(1) S. Tromas, Sum. theol., I-II, q. LXII, art. 1, in c. 

(2) 1bidem. 

(3) Pro descriptione indolis virtutum infusarum in genere remittimus ad Coll. 
Gand., 1932, p. 127-133. 
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veri excedentis facultatem naturae eum attingimus fide, quae est in 
intellectu tamquam in subiecto; sub ratione boni considerari potest 
tum ut summum bonum nostrum, quod consequi possumus, et sic 
eum attingimus spe, tum ut summum bonum absolutum propter se 
diligendum, et sic eum attingimus charitate» (1). 

Virtutes theologicae participes nos reddunt vitae divinae atque 
quodammodo introducunt in activitatem intratrinitariam. Deus, adae- 
quate cognoscit naturam suam infinitam, perfectissime amat suam bo- 
nitatem, atque in hac cognitione et illo amore summe beatus est. 
Per dictas virtutes nobis divinitus infusas, secundum quamdam men- 
suram quae vires naturae humanae excedit, quin tamen ad divinum 
modum agendi plene attingat, Deum quodammodo cognoscimus sicut 
Seipsum cognoscit, Ipsumque aliquatenus amamus amore quo Seip- 
sum diligit. 

Quare virtutes theologicae ita versantur circa Deum ut per earum 
actus anima Deum ut finem supernaturalem intime attingat eique 
coniungatur. In ipsis et per ipsas Deus sese christiano communicat 
et hic non metaphorice tantum sed vere et realiter fit deiformis. Vir- 
tutes illae sunt facultates divinae in nobis quibus illustramur divino 
lumine, speramus ac amamus dívino ardore. « Iustificati... ex fide... 
scientes quod spes non confundit, quia charitas Dei diffusa est in 
cordibus postris» (Rom. 5, 1-5). 

Virtutes theologicae non tantum sunt utiles sed vere necessariae 
ad vitam regeneratam ducendam atque salutem supernaturalem conse- 
quendam. «In ipsa iustificatione, ait Synodus Tridentina, cum remis- 
sione peccatorum haec simul infusa accipit homo per lesum Christum, 
cui inseritur : fidem, spem et charitatem. Nam fides, nisi ad eam spes 
accedat et charitas, neque unit perfecte cum Christo, neque corporis 
eius vivum membrum efficit (2) ». 

Quibus omnibus prae oculis habitis theologicae virtutes apte de- 
finiuntur : principia operativa infusa seu habitus supernaturales quibus 
perficiuntur ac ordinantur facultates humanae immediate ad Deum ut 
finem supernaturalem, ita ut per earum actus anima christiana Deum 
finem supernaturalem directe attingat eique coniungatur (3). 


L. VAN PETEGHEM. 


(1) G. Van Noorr, op. cit, p. 166. 
(2) Sess. VI, Cap. 6, Enchir. Symb., n. 800. 
(3) B. H. Merkerpacu, Sum, theol. mor., Ed. Za, 1, p. 487, 
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IEREN EN ANGELSAKSEN ZUIVEREN EN VERDIEPEN HET 
EERSTE FRANKISCH CHRISTENDOM (1). 
Licht- en schaduwzijden in de Merovingische Kerk, 


Hoewel de bekering van Clovis in 496 officieel een nieuwe lente 
voor de Kerk in het Westen inluidde, toch was hierdoor niet met 
één slag gans Frankenland voor het Roomse Christendom gewonnen. 


Het noordelijk gedeelte vooral, waartoe onze gewesten behoorden, 


bleef nog een eeuw lang voor het nieuwe geloof gesloten. Bij het 
leidende gedeelte van de Franken had het Christendom wel vaste 
wortels geslagen, zo stevig zelfs dat onder deze bevolking geen krach- 
tige heidense reactie meer zal opdagen. Maar een diep-christelijke 
geest drong ook niet van het eerste moment in de bekeerde kringen 
door. 

Wat het godsdienstig en zedelijk leven betreft, waren er zeker 
merkbare resultaten, maar van het begin af eveneens kiemen van ver- 
vlakking en verval. Hoe spontaner immers de overgang tot het Christen- 
dom geschiedde, hoe meer ook de oude denk- en leefwijze bij deze 
pas bekeerde volken bleef nawerken. Met het vervallende Romeinse 
Rijk verdween in het Westen voor lange tijd de geest van ongeloof 
en scepticisme, die speciaal het einde van deze beschaving kenmerkte. 
In de plaats ervan trad dit spontane, kinderlijk-naïeve geloof, ge- 
boren uit de primitieve mentaliteit van de jonge, pas bekeerde bar- 
baar, bereid om in alle natuur- en maatschappelijk gebeuren een on- 
middellijk en betekenisvol ingrijpen van bovennatuurlijke goddelijke 
kracht te erkennen (2). Een geloof, rijk aan religieuze bezieling, maar 
arm aan dogmatische inhoud en zeer geneigd tot oppervlakkigheid, bijge- 
loof en wonderzucht, zoals in de snel opbloeiende heiligenverering en reli- 
kwieëncultus merkbaar zal worden. Vooral op zedelijk gebied vertoont 
de Merovingische maatschappij, spijts de niet te loochenen invloed 
van het Christendom, een weergaloze verwildering. In een ontredderde 
samenleving, waarin alle traditionele kaders door de gedurige volks- 
verschuivingen waren weggevaagd, bleken die jonge onstuimige volken, 


(1) Sessio III, 6, Deze bijdrage sluit aan bij de vorige (zie fasc. 1, blz. 43-48) 
en geeft eveneens slechts enkele hoofdgedachten uit de daar aangehaalde werken : 
ScHNÜüRER, 0. c‚, dl I, blz. 190-329 ; DanirL-Rors, o. c., blz. 252-262, 273-282 ; Dawson, 
o.c., blz. 208-220. 

(2) Deze honger naar het bovennatuurlijke van de primitieve heiden staat in 
schrille tegenstelling met de weigerige houding voor elke bovennatuurlijke verklaring, 
eigen aan de naturalistische denkrichting van het moderne heidendom, 


OR 


bij hun eerste contact met het vervallende Romeinse Rijk, tegen het 
bederf hiervan niet bestand. Vooral in de koninklijke familie was het 
zedenbederf het diepst doorgedrongen. Sluwe wreedheid en een mate- 
loze genotzucht kenmerkten het Merovingische vorstenhuis en maakten 
alras geen indruk meer op de openbare mening. Het voorbeeld van 
hoger werkte natuurlijk bij het volk aanstekelijk. Dronkenschap, ruw- 
heid en zinnelijkheid werden met het onstuimige levensgevoel van 
dit natuurkrachtige volk botgevierd, 

Met dit mensenmateriaal nochtans moest de Kerk bouwen. Dit 
frisse, naïeve geloof en die ruwe maar jonge levenskracht zullen, één- 
maal uitgezuiverd en gericht, tot de diepe geloofsovertuiging en het 
verregaand christelijk idealisme van de Hoog-Middeleeuwen uitgroeien. 
Hiertoe was echter een langdurige en volgehouden zuiveringsactie 
nodig, waarvoor in deze eerste eeuwen de Frankische Kerk zelf niet 
was opgewassen. Wel hebben de eerste bisschoppen op verschillende 
concilies, met de steun van de merovingische vorsten, de vervallen 
kerkelijke organisatie verstevigd en uitgebreid. Wel hebben diezelfde 
concilies, op sociaal en zedelijk gebied zelfs, een niet te onderschat- 
ten hervorming ingezet. Maar de grote oorzaak, waardoor deze actie 
van het begin af tot onvruchtbaarheid was veroordeeld, lag in het 
feit, dat de Kerk te veel aan de macht van de koning was onder- 
worpen. In geheel het kerkelijk bestuur oefende hij een steeds groeiende 
invloed uit, die met de tijd schadelijker werd. Hierdoor werd de 
Frankische Kerk zelf weldra in het verval van de staat betrokken en 
beschikte niet meer over de nodige vrijheid om zich eraan te ont- 
rukken. Dank zij de algemeenheid echter van de Roomse Kerk, kon 


hulp van elders worden verwacht. De sanerende krachten zullen komen 
uit de Britse landen, waar los van het Romeinse bederf, op korte 


tijd een bloeiend en zelfstandig Christendom was gegroeid, waarvan 
de uitstralingskracht vlug gans het Westen zal beinvloeden. 


De bekering van Ierland en de eerste Ierse zendelingen. 


Geen land ter wereld heeft met zoveel religieus idealisme en geest- 
drift het Christendom aanvaard als Ierland, dat tot op onze dagen een 
bastion van het Rooms geloof gebleven is. Zijn Keltisch-Schotse be- 
volking had noch de Romeinse overheersing, noch de Germaanse 
volksverhuizingen gekend, zodat het gelegenheid bood tot een rustiger 
ontwikkeling van de evangelische boodschap. De vroegste oorsprong 
van het Christendom is er vrij duister. Wellicht was een eerste christen 
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prediking reeds vóór de IVe eeuw geschied vanuit het christen-Ro- 
meinse Zuid- en Midden-Engeland. Volgens Gallische bronnen zou 
rond 430 zekere Palladius door Paus Coelestinus als eerste bisschop 
vad Scotos in Christum credentes» gezonden zijn. Doch algemeen 
wordt, volgens Ierse traditie, aan S. Patricius de bekering van Ierland 
toegeschreven. Door Schotse zeerovers naar Ierland vervoerd, maakte 
deze jonge christen uit Brittanië voor ’t eerst als slaaf kennis met 
zijn later missieveld. Na zes jaar slavendienst kon hij ontvluchten en 
ging zich in de Zuid-Gallische kloostercentra tot het ascetisch leven 
vormen, Daar werd hij door een visioen tot bekering der leren aan- 
gezet, ontving de wijdingen en vertrok in 432 als bisschop naar Ier- 
land. Zijn uitzonderlijke apostolische arbeid blijkt zeer vruchtbaar te 
zijn geweest, vermits bij zijn dood in 461, het Christendom in Ier- 
laad reeds algemeen gevestigd was, met het noordelijke Armagh als 
centrum. 

S. Patrick, sterk beïnvloed door het Zuid-Gallische monachisme, 
wist de kerkelijke organisatie in lerland goed aan te passen aan de 
eigen sociale toestand van het Ierse volk, dat nog volledig in stam- 
verband leefde en geen steden kende. In iedere stam werd een klooster 
als religieus centrum opgericht, dat helemaal in het stamverband 
werd ingebouwd en weldra op alle gebied tot het middenpunt ervan 
uitgroeide, De stam onderhield het klooster en zorgde voor nieuwe 
leden, het stamhoofd benoemde de abt, die gewoonlijk als bisschop 
van de stam fungeerde. Deze kloosters waren dus van het begin af 
niet alleen brandpunten van vurig geestelijk leven, maar ook van intense 
zielzorg. Daar ze vooral waren opgevat als een georganiseerde boete- 
doening, grozide hieruit door het nauwe contact met het volk, een 
parallele maar aangepaste lekespiritualiteit, gebouwd op de frequente 
privaatbiecht, die hier voor 't eerst bij de leken werd ingevoerd. Deze 
kloosters werden ook centra van hoogstaande wetenschap en kunst, 
de enige plaatsen in het Westen, waar op dit moment de klassieke 
talen nog zo ijverig werden beoefend, vooral met het oog op de Schrift- 
studie. 

Aan dit snel opbloeiende Christendom komt de eer toe, in het 
Westen een nieuwe missiebeweging te hebben ingezet, zoals de Kerk 
er sedert de eerste apostelen geen meer gekend had. De karakteristieke 
treklust van dit Keltische volk maakte de kloosters, die volgens hun 
eerste oorsprong plaatsen van wereldvlucht en afzondering moesten zijn, 
tot uitstralingspunten, van waaruit groepen monniken ver buiten eigen 
grenzen hun geloofsovertuiging gingen uitdragen, Het «peregrinari pro 
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Christo» ging voor de hoogste uiting van ascetisme door. Columbanus | 
de Oudere trok met enkele gezellen naar het toenmalige Scotia Minor, 
het huidige Schotland, waar hij volgens hetzelfde kloostersysteem het 
Christendom vestigde onder de nog heidense Picten. Columbanus de 
Jongere landde rond 590 met twaalf monniken in Gallië en doortrok 
gans het Westen tot in Noord-Italië, predikte overal de strengste boet- 
vaardigheid en stichtte tal van kloosters naar lers model, waarvan 
Luxeuil in Boergondië het centrum werd. Deze boetespiritualiteit, die 
ondertussen in de zgn. poenitentialia of boeteboeken was vastgelegd, 
moet bij de nog ongevormde Franken, waarop het Romeinse publieke 
boetesysteem moeilijk toepasselijk bleek, een grote invloed hebben uit- 
geoefend. Door een net van kloosters werd ze over gans het Westen 
verspreid, zelfs tot in het Overrijnse Alemannië, waar het Christen- 
dom tot nogtoe enkel met de Frankische legermacht was binnenge- 
drongen. Verschillende inheernse missionarissen, o.a. onze eerste apos- 
tels van Vlaanderen, ondergingen rechtstreeks of onrechtstreeks de vor- 
mende invloed van Luxeuil of van een der dochterkloosters (1). Vele 
dezer kloosters werden ook hier pioniers van intellectuele heropbloei 
en door hun ontginningsarbeid zelfs van economische welvaart. 

Deze zo vruchtbare Ierse zending miste echter duurzaamheid. Sterk 
individualistisch van aard, hielden de Ierse zendelingen te strak aan 
eigen gebruiken en toestanden. Voor de eigen paasberekening en de 
specifiek Ierse tonsuur, gebruiken van secundair belang, maakten ze 
tal van moeilijkheden. Zij konden zich moeilijk schikken naar de 
bisschoppelijke organisatie, die in Frankenland reeds gedeeltelijk ge- 
vestigd was, en botsten herhaaldelijk met de vorsten en het plaatselijk 
episcopaat. Juist daardoor konden zij hun werk niet bestendigen. Zo- 
lang Columbanus leefde en zijn bezielende invloed het werk schraagde, 
werd deze zwakheid niet merkbaar. Maar na zijn dood (615) wreekt 
zich tamelijk vlug dit dubbele gebrek aan aanpassing en organisatie. 
Zo bleek deze eerste missiebeweging niet bestand tegen het nieuwe 
verval dat rond het midden der VlIle eeuw de Frankische Kerk op- 
nieuw aantastte, 


(1) Zó de bisschoppen van Doornik, Acharius en Eligius; Bertinus, abt van de 
invloedrijke S. Omaarsabdij ; Omaar, eerste bisschop van Terwasn en ook Amandus. 
Nijvel, Fosses, Andennes, Stavelot-Malmédy waren doorgangshuizen voor lerse mis- 
sionarissen. De vele Ierse heiligen, die in de volksverering voortleefden, zijn een 
bewijs van de grote invloed, die deze monniken op de landelijke bevolking hebben 
uitgeoefend. Sommige blijken zelfs door de volksverering in het leven geroepen, 
zoals S. Livinus, waarschijnlijk een ontdubbeling van de latere Angelsaksische mis- 
sionaris in Noord-Nederland, Lebuinus. 
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Bekering der Angelsaksen en de Angelsaksische missie op het 
vasteland. 


Zuid- en Midden-Engeland was in de IVe eeuw Romeins gebied 
en reeds grotendeels gewonnen voor het Christendom. Toen bij het 
terugtrekken der Romeinse bezetting in het begin der Ve eeuw, de 
Bretoense hoofden tegen de uit het Noorden invallende Picten en 
Scoten de hulp der overzeese heidense Germanen inriepen, kwamen 
uit Noord-Duitsland en Denemarken de Angelen, Saksen en Juten 
onmiddellijk deze oproep beantwoorden. Doch van bescherming kwam 
het tot overrompeling. De oorspronkelijke christen bevolking werd in 
het gebergte van Wales en Cornwall teruggedreven, waar ze volledig 
afgescheiden van de Angelsaksische veroveraars leefden. Deze laatsten 
stichtten zeven staatjes, de zgn. Angelsaksische Heptarchie, (1) waarin 
het Christendom totaal geweerd bleef. De grondige afkeer ten andere 
der verdreven bevolking voor de overweldigers schiep een onoverbrug- 
bare kloof tussen beide, die alle poging tot evangelisatie van eigen 
kring uit, en zelfs vanwege de Ierse missionarissen, onmogelijk maakte. 

Het is een der gevolgrijkste daden van het Pontificaat van Gre- 
gorius de Grote (590-604) geweest, dat hij, midden de verwarring en 
noodtoestand in Italië zelf, de missionering van deze Angelsaksische 
Germanen heeft bedacht en de uitvoering van dit plan met bijzondere 
energie heeft nagestreefd. Door Romeinse benedictijnen voor deze taak 
uit te kiezen, heeft hij voor die nieuw te veroveren Christenheid het 
dubbele kenmerk gewaarborgd, dat de Ierse missie miste, de benedic- 
tijnse soepelheid en evenwichtigheid en de Romeinse zin voor organisatie 
en centralisatie. 

Het missiewerk van Augustinus en zijn 39 medebroeders leverde 
op korte tijd rijke vruchten. In het dichtstbijgelegen staatje, Kent, in 
597 aangeland, werden zij er door tussenkomst van de koninklijke 
gemalin, een Frankische prinses die reeds vóór haar huwelijk christen 
was, voorlopig geduld. Doch hetzelfde jaar reeds liet de vorst zich 
dopen, wat evenals bij de Franken de officiële bekering van de stam 
betekende. Eén na één volgden de overige staatjes, zodat rond 650 
het Christendom overal was binnengedrongen. Ongetwijfeld hebben de 
eerbied en het grote aanpassingsvermogen, dat de monniken jegens 
de inheemse aard en gebruiken der bevolking betoonden, de vorsten 
sterk beïnvloed. Wel heeft deze nieuwe kerk ook haar moeilijkheden 


(1) In het zuidelijk gedeelte Kent, Sussex, Wessex en Essex, in het noordelijk 
deel Northumbria, Mercia en Estanglia. 
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doorgemaakt, vooral de groeiende antinomie tussen de zuidelijke, meer 
Roomsgezinde katholieken en de noordelijke, die ter gelegenheid van 
een heidense reactie in het Zuiden, contact met de Iers-Schotse katho- 
lieken hadden gezocht. Vooral Theodorus, een vooraanstaand Grieks 
monnik, die in 669 ter vervanging van Augustinus als aartsbisschop 
van Canterbury door de Paus werd gestuurd, heeft de verzoening van 
deze antinomie bewerkt, waarna beide Christenheden elkaar hebben 
aangevuld en verrijkt. Hij heeft ook de nog jonge missiekerk tot een 
hechte inwendig en uitwendig georganiseerde kerk omgevormd. De 
Angelsaksische kloosters en kloosterscholen wist hij, nog hoger dan 
de Ierse, op te voeren tot brandpunten van intellectueel leven in het 
Westen (1). Romeinse ervaring, klassieke ontwikkeling, keltische ascese 
en Angelsaksische onbedorven jeugdige kracht smolten samen en ver- 
oorzaakten een bloei der Engelse Kerk en der christelijke beschaving, 
die zijns gelijke niet had. 

De roem echter van de Engelse Kerk is geweest dat zij op haar 
beurt de beste van haar krachten naar het vasteland heeft gestuurd, 
wier actie voor de middeleeuwse christenheid van beslissend belang 
is gebleken. Willibrordus, leerling van de beroemde domschool van 
York, werd de apostel der Nederlanden. Vanuit het Antwerpse heeft 
hij omstreeks 690 het gebied der Friezen aan de rijnmonding ge- 
evangeliseerd, waar alle vroegere bekeringspogingen steeds mislukt 
waren. In 695 wordt hij door Rome als ‘aartsbisschop der Friezen, 
met Utrecht als zetel, aangesteld. Zijn uiterst lastige, maar taai vol- 
gehoudene missiearbeid was de inzet van de bekering van Nederland. 

Bonifacius, de zoon van een Saksisch edelman, was ongetwijfeld 
de grootste der Engelse missionarissen. Naar het vasteland gekomen 
om zijn stamgenoten, Saksen en Friezen te winnen, werd hem bij 
zijn eerste Romereis in 719 het ganse Overrijns gebied als missieveld 
aangewezen. Bijna twintig jaar lang heeft hij in Thuringen, Beieren, 


(1) Theodorus zelf stichtte de gekende school van Canterbury, een van de weinige 

plaatsen in het Westen, waar Homerus nog met zoveel liefde gelezen werd. In 
het beroemde dubbelklooster van Wearmouth-Jarrow met zijn rijke kunstschatten 
en bibliotheek groeide een der meest hoogstaande en betekenisvolle figuren van de 
hele vroege middeleeuwen, Beda Venerabilis (678-785), de ideale versmelting van 
Ierse ijveren heiligheid en Rooms-benedictijnse bezonnenheid, die als geschiedschrijver 
in zijn «Historia ecclesiastica gentis Anglorum» zijn tijd verre overtrof. Zijn grote 
leerling, de aartsbisschop Egbert dreef de domschool van York op tot het geestelijk 
middelpunt van het Westen. Hij raadde het talent van zijn leerling Alcuinus (785- 
804), die gedurende zijn tochten om handschriften op het vasteland, door Karel de 
Grote zal opgemerkt worden en de grote bezieler zal zijn van de intellectuele her- 
opleving in Frankenland tijdens de Karolingische Renaissance, 
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en Hessen het Christendom gepredikt en er met opdracht van Rome 
een volledige bisschoppelijke organisatie doorgevoerd. Door de tegen- 
werking der frankische priesters ondervond hij daar hoe zeer de diep 
vervallen frankische kerk aan haar taak tekort schoot. Zijn enige be- 
kommernis werd dan ook daareen grondige hervorming en organisatie 
door te voeren, waartoe de goede gesteltenissen van de zonen van 
Karel Martel, na dezes dood (741), de kans boden. Een reeks her- 
vormingsconcilies van 742 tot 747 brachten een ware ommekeer in 
de Frankische Kerk. De bisschoppelijke en metropolitane organisatie 
werd heringericht, rechten en plichten der bisschoppen vastgelegd, 
het regelmatig houden van synoden verzekerd. Meerdere maatregelen 
werden getroffen tot verheffing van tucht en zedelijkheid onder de 
geestelijkheid. Vooral op trouwe aanhankelijkheid aan Rome, waar- 
van Bonifacius gedurende gans zijn missiearbeid in het Westen de 
noodzakelijkheid meer en meer had ingezien, werd speciaal aange- 
drongen. Zo heeft hij de Duitseen Frankische Kerk in nauw contact 
gebracht met het middenpunt van het christelijk leven en van de 
antieke cultuur. Zonder de geestelijke eenheid, die hij in het Westen 
moeizaam geschapen heeft, is het Karolingische Rijk en het latere 
Heilige Roomse Rijk der Duitse Natie onbegrijpelijk. Hierom moet 
Bonifacius, de typische vertegenwoordiger der Angelsaksische mis- 
sionarissen, als een der voornaamste grondleggers der Middeleeuwse 
Christenheid en als een der grootste figuren der geschiedenis van de 
Kerk en van het Westen worden aangezien. 


L. REYNTENS. 


Chronica 


EEN BELANGRIJKE NEDERLANDSE UITGAVE 


THEOLOGISCH WOORDENBOEK 


Toen enkele jaren geleden het Bijbels Woordenboek van de pers 
kwam, drukten de katholieke intellectuelen van Vlaanderen en van 
Nederland, alsook van het buitenland, hun tevredenheid uit over dit 
degelijk overzichtelijk werkinstrument, dat bovendien de bijbelleer voor 
een breder publiek toegankelijk maakte. Heden mogen wij ons ver- 
heugen over de verwezenlijking van een nieuw initiatief dat in het 
Nederlands taalgebied de theologie in haar verscheidene vertakkingen 
en in bevattelijke vorm aan de priesters en de ontwikkelde katholie- 
ken openstelt. We hebben hier voor ons de eerste aflevering van het 
Theologisch Woordenboek, uitgegeven door Romen en Zonen, onder 
de hogere redactie der Paters Dominikanen van Nederland en Vlaan- 
deren met een schaar medewerkers uit verschillende orden, meestal 
uit Nederland. Het werk zal bestaan uit drie delen van elk +800 blz. 
of 1600 kolommen. leder drie maand zal een aflevering van + 200 blz. 
of 400 kolommen verschijnen. Dusdanig komt men tot 12 afleverin- 
gen en tot het volledige werk op drie jaar tijd. Bij de 4e, de 8e en 
de 12e aflevering zal een bon worden gevoegd welke recht geeft op 
een fraaie linnen stempelband en op gratis inbinden van het betreffende 
deel bij de Firma V. Van Dieren en Co, Venusstraat, 27, Antwerpen. 
Het werk wordt gedrukt op zwaar houtvrij papier in zeer handig 
formaat (25 x 17 cm.). De prijs bedraagt bij intekening 150 fr. per 
aflevering of 600 fr. per deel. Onmiddellijk na het verschijnen van deel 1 
(na afl. 4) wordt de prijs verhoogd tot 175 fr. per afl. of 700 fr. per 
deel, 

De inhoud van dit Theologisch Woordenboek werd door drie 
principes bepaald. Eerstens wil het een weergave zijn van de 
theologie t‚t.z. van de waarheden van de openbaring. Men zal er dus 
in behandeld vinden alles wat behoort tot de inleiding op de theolo- 
gie, apologetica, dogmatische theologie, moraal en kerkelijk recht, 


Vanzelfsprekend zal eveneens aandacht besteed worden aan de theo- 
logie der spiritualiteit, aan de Oosterse theologie en aan de theologie 
van christelijke niet-katholieke richting. Ook aan de historische zijde 
van al deze onderwerpen wordt aandacht geschonken voorzover deze 
de meer doctrinaire inhoud nader kan belichten, Een tweede overwe- 
ging legde een zekere beperking opaan destof. Dit werk wil na het 
Bijbels Woordenboek de inzet zijn van een reeks; het zal namelijk ge- 
volgd worden door een godsdiensthistorisch, een kerkhistorisch en 
een liturgisch woordenboek. Vandaar worden die onderwerpen, die tot 
de geschiedenis van de godsdiensten en van de Kerk en tot de ge- 
schiedenis van de liturgie behoren, hier niet behandeld; ze komen er 
slechts in voor inzover de inhoud van de openbaring en de theologie 
dat vereisen. Een derde beschouwing bepaalt meer de methode van 
uitwerking : Men bedoelt immers niet op de eerste plaats een tech- 
nisch-wetenschappelijke behandeling van de stof, maar vooral een: 
weergave van de huidige stand van de theologie. Er wordt bepaald 
voorkeur gegeven aan de gedachte van de Doctor Communis Ecclesiae, 
S. Thomas, dit trouwens in overeenstemming met de richtlijnen die 
de Kerk aan haar theologen voorhoudt. 

Dit is het opzet. Als wij nu praktisch de eerste aflevering onder 
ogen nemen, dan treft ons de grote verscheidenheid der behandelde 
onderwerpen. Naast problemen van apologetica (kol. 181-196), van 
dogmatica (zie Adam en Eva, aflaat, algemeenheid of katholiciteit, apos- 
toliciteit) en van moraal (algemeen welzijn, ambtsgeheim, auteursrecht, 
belastingen, enz.) vinden wij verklaringen van Encyclieken (Aeterni 
Patris, Ad Catholici sacerdotium), goede omschrijvingen van theolo- 
gische richtingen (Augustinus en het Augustinisme) en van dwaalleren 
(Anglicanisme, Arianisme, Americanisme, Protestantse meningen over 
het Avondmaal, Baianisme, Barth, enz.), ook behandeling van econo- 
mische en sociale vragen (arbeid, bank, bedrijfsorganisatie), zeer goede 
inleidingen over godgeleerden en theologen (Albertus de Grote, Alex. 
van Hales, Alanus van Rijsel, Alphonsus Maria de Liguori, Ambrosius, 
Antonius van Padua, enz). Tenslotte zijn de verwijzingen naar verdere 
behandelingen in de loop van het werk talrijk. 

Wij mogen dit werk als een zeer belangrijke uitgave typeren, 
vooral omdat het in het Nederlands taalgebied het eerste is in dien 
aard. Tot hiertoe moesten wij voor bijna iedere eerste kennismaking 
met een onderwerp teruggrijpen naar Duitse en Franse encyclopedieën 
en woordenboeken, omdat het ons aan eigen werkinstrumenten ontbrak 
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Dit theologisch woordenboek opent de mogelijkheid ons in eigen taal 
omtrent de theologische en morele vraagstukken, omtrent de theologen 
en de moralisten zelf te oriënteren. Bovendien zal het een Neder- 
landse terminologie bevorderen die ons nog grotendeels ontbreekt. Dat 
de opbouw van dergelijke theologische terminologie met grote moei- 
lijkheden gepaard gaat, bewijzen de in dit werk nog vaak voorko- 
mende Latijnse uitdrukkingen (acedia, actus purus, actus elicitus, enz.). 
Verder biedt dit werk het voordeel van meer bevattelijk te zijn. Het 
is daarom ook geen stricte tegenhanger van Dictionnaire de théologie 
catholique, waar steeds eerstehandsartikelen bedoeld worden. Het Z'heo- 
logisch Woordenboek wil eerder een summier overzicht geven van de 
huidige stand van de theologie, wel van de hand van specialisten, 
echter niet met die diepgaandheid om alle vragen te stellen en alle 
problemen op te lossen. Toch maakt de behandeling, samen met de 
korte literatuur- en bronnenopgave die volgt na ieder woord van be- 
lang, het werk in de aanvang zeer bruikbaar voor de lezer die een 
onderwerp verder wil uitdiepen. 

Voor de priesters in de zielzorg en ook voor de ontwikkelde 
leken, voor wie het praktisch onmogelijk is een zo uitgebreide weten- 
schap als de theologie in de vakliteratuur bij te houden, zal het 
eveneens een leemte komen aanvullen. Kort en toch begrijpelijk zul- 
len zij er een verantwoorde uiteenzetting van Gods openbaring en 
van de eeuwige waarden, die deze voor het leven meebrengt, vinden. 
Dit is ongetwijfeld van belang. Het is immers het tekort aan dege- 
lijke kennis bij bovenvermelde mensen die in eerste instantie de 
oorzaak is van de onwetendheid van de massa. Het spreekwoord 
«onbekend is onbemind» geldt ook op dit gebied, Om al deze redenen 
hopen wij dat dit initiatief van een Nederlands theologisch woorden- 
boek wel steun moge vinden. Iets betreuren wij in het opzet: de 87 
medewerkers zijn, op enkele uitzonderingen na, allen Dominikanen, 
en dan in het geheel slechts negen Vlamingen: ongewild denkt men 
aan eenzijdigheid, 


M. FRAEYMAN. 
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BELANGRIJKE KATHOLIEKE LITERATUUR 
OVER HET NIEUW TESTAMENT 


Bijbelse theologie. 


De theologie van het N. T. door M. Meinertz (1) betekent een 
datum in de geschiedenis van de katholieke wetenschap van het N.T. 
Zij bekroont niet alleen een vruchtbaar leven van stage arbeid (2), 
zij is vooral de eerste ietwat uitgebreide katholieke theologie van het 
N.T. die bestaat. Vroeger moesten wij genoegen nemen met de schets van 
Lemonnyer (3) of van O. Kuss (4), tenware men zich meer aangetrokken 
voelde door F, CGeuppens (5). Thans beschikt de katholieke intellec- 
tueel, zowel leek als priester, over een handboek, — niet in de 
slechte zin van het woord! —, waarin hij een systematische uiteen- 
zetting kan vinden van de geloofs- en zedenleer die in de N.T.… 
openbaring gegeven is (6). De lezer voelt vanaf de inleiding dat hier 
een veteraan van de N. T.-wetenschap aan het woord is, iemand die 
weet welke de taak en de mogelijkheden van een theologie van het 
N. T. zijn. De systematische ordening mag hier niet doorgevoerd worden 
ten koste van de historische ontwikkeling en het persoonlijk accent, 
dat de godsopenbaring kleurt van schrijver tot schrijver. M. heeft 
daarom vier verschillende lagen der N. T.-openbaring onderscheiden : 
Jezus en BE vooral de synoptici), de eerste communiteit 
(Hand., ‚ Jud.), Paulus (waarbij Hebr. en I-III Petr. aangehecht 
zijn) en en de Johanneïsche literatuur (Jo., Jo.-brieven, Apoc.). 
latussen vergeet M. niet het onderling verband tussen de verschillende 
lagen voortdurend te onderstrepen; niets komt in dit werk zo duide- 
lijk aan het licht als de fundamentele eenheid in de geloofsvisie van 

(1) M. Mersertz, Theologie des Neuen Testamentes (F. Tirmann, Die Heilige 
Schrift des Neuen Testamentes, Ergänzungsband 1-11), 2 din, Bonn, P. Hanstein, 


1950, 26 x 17 cm., XII + 247 +VIII + 389 blz, gen. 10. nja 20 D. M., geb. 14 + 
19.50 D. M. Zie zeads Coll. Gand. 1950, blz. 298. 

(2) M. bekwam het emeritaat te Münster en werd bij zijn zeventigste jaar ge- 
huldigd. Cfr N. Aprer, Vom Wort des Lebens. Festschrift für M. Meinertz zur 
Vollendung des 70 Lebensjahres, Münster, 1951. 

(3) Lemonnver, Théologie du Nouveau Testament, Parijs, 1928. 

(4) O. Kuss, Die Theologie des N. T., Regensburg, 1986. 

(5) F. Ceuppens, Theologia biblica, A din. verschenen, Rome, 1938-1948. Deze 
theologie is geen eigenlijke bijbelse theologie, maar een uitgebreide verzameling van 
«bijbelse argumenten» voor de dogmatiek. 

(6) Intussen verscheen er nog een katholieke theologie van het N. T., bondiger 
dan die van Meinertz, eveneens opgebouwd volgens een vierledig schema, nl. deze 
van J. Bonsirven, Théologie du Nouveau Testament (Théologie, 22), Parijs, Aubier, 1951. 
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de verschillende N. T. schrijvers. Het geheel getuigt van een even- 
wichtige rijpheid, en de klaarheid van het betoog verhoogt nog deze 
indruk. M. geeft zijn standpunt aan zonder aan polemiek te doen en 
de bibliographie is beperkt tot een bondige, maar oordeelkundige 
keuze. Teksten die van capitaal belang zijn in een hoofdstuk worden 
breedvoeriger ontleed. Het zou ons veel te ver voeren, moesten wij 
hier zelfs maar de titels van de hoofdstukken aangeven; veel minder 
nog kan op detailkwesties ingegaan worden. Laten wij het dan 
houden bij een algemeen oordeel. In haar geheel vertegenwoordigt 
deze theologie een conservatieve geesteshouding op exegetisch gebied ; 
soms is dat gelukkig, soms niet. Het eerste deel, over Jezus, schijnt 
mij het best. geslaagd. Het hoofdstuk over de eerste communiteit is 
nogal kort, vooral nu de laatste jaren de belangstelling voor het 
ontluikend christelijk geloof groeit. Het hoofdstuk over Paulus is 
terecht zeer gereserveerd voor wat de Hellenistische invloed op de 
heidenapostel betreft. De leer van Paulus wordt ontwikkeld rond het 
thema der verlossing, waarbij het eigen denkschema van Paulus en zijn 
theologische ontwikkeling enigszins op de achtergrond geraakt, Het hele 
werk trouwens acteert openbaringsgegevens en groepeert deze, zonder 
voldoende aan te duiden uit welke voedingsbodem zij gegroeid zijn. 
Het zou zeker veel aan perspectief gewonnen hebben, indien wat 
uitvoeriger de contactpunten met de Oudtestamentische openbaring 
waren aangeduid. Het laatste deel, over de Johanneïsche theologie, is, 
naar mijn mening, een mislukking ; de begrippen worden abstract 
verklaard en naast elkaar geplaatst, zonder dat de geestesstructuur van 
Jo hierin betrokken wordt. Tot slot geeft M. een algemene kijk op 
de eenheid in de openbaring van het N.T. en haar uitbouw in de 
geloofsbelijdenis. Niettegenstaande de geopperde bedenkingen zal de 
katholieke geloofsgemeenschap M. dankbaar zijn om dit monumentale 
werk. Vooral de priesters, die in de loop van hun seminarie slechts 
een verklarende lezing hoorden van enkele brokstukken uit de ver- 
schillende auteurs van het N.T., zal dit werk, dat hun een algemeen 
overzicht geeft van de theologische inhoud van het N. T., zeer nuttig 
zijn, te meer daar M. steeds teruggaat naar de teksten en in een 
uitvoerige index (42 blz.) de raadpleging zeer vergemakkelijkt. 

Reeds elders in dit nummer(1) werd een bespreking gegeven van 
het uiterst belangrijke werk van de Leuvense hoogleraar L. Cerfaux (2) 


(1) Blz. 109. 
(2) L. Crerraux, Le Christ dans la théologie de Saint Paul, (Lectio divina, 6), 
Parijs, Editions du Cerf‚ 1951, 28x14 cm., 485 blz.. 180 B. fr. 
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over de christologie van Paulus, In dit overzicht mag het echter niet 
onvermeld blijven, omdat ook dit werk een datum betekent. De vorige 
generaties seminaristen kochten dikwijls, vooraleer het seminarie te 
verlaten, de Zhéologie de saint Paul van F. Prat (Parijs, 1929), dat 
trouwens veel dienst heeft bewezen en nog enige dienst kan bewijzen. 
Maar niets is bestendig in deze wereld en het werk van Cerfaux heett 
een einde gemaakt aan het monopolie van Prat in katholieke kringen. 
Deze had Paulus ten nutte gemaakt voor de systematische theologie, 
C. leidt ons binnen in het hoofd van de levende Paulus. Wij wen- 
sen oprecht dit werk een ruime verspreiding en wij hopen dat Prof, 
GC. zijn studie over de christen bij Paulus ook binnen korte tijd zal 
laten verschijnen. 

En ten slotte een derde datum. Een leerling van Prof. Cer- 
faux, Prof. A. Descamps, van het Groot Seminarie te Doornik, 
behaalde het magisterium in de theologie te Leuven met een proef- 
schrift over de « gerechtigheid » in het N.T. (met uitzondering van 
Paulus) (1). En hij begint van ver! De te onderzoeken teksten of 
thema’s liggen als losse aanduidingen verspreid over het gehele N.T. 
en er moest een hele weg afgelegd worden om de soms onooglijke 
gegevens te synthetiseren zonder het contact met hun historisch en 
litterair milieu te verliezen: Daarom heeft D. in een vrij uitvoerige en 
merkwaardige inleiding zijn methode geschetst, die deze is der Form- 
geschichte, doch zonder de klassieke vooroordelen. De thema’s van 
het N.T. zijn gegroeid in een traditie die het werk is van de eerste 
generaties der christelijke communiteit, en hun ontwikkelingsgang kan 
slechts achterhaald worden langs de litteraire vormen om. De N. T. 
thema’s sluiten aan bij de bijbelse en joodse opvatting over de gerech- 
tigheid : de eerste onderstreept het goddelijk initiatief bij de uitver- 
kiezing, de tweede, die vooral op de voorgrond treedt na de balling- 
schap, legt de nadruk op de wettelijke gerechtigheid door het naleven 
van de wetsvoorschriften. Beide aspecten van de oude heilseconomie 
leven voort in de christelijke opvatting over de gerechtigheid en zijn 
terug te vinden op elk der drie stadia in de realisatie van Gods heils- 
plan: de stichting door God van de nieuwe heilstijd, de tussentijd 
van de strijd tegen het kwaad en de wereld en tenslotte de eschato- 
logische voleinding. Aan elk dezer drie tijden beantwoordt een litteraire 


(1) A. Descaurs, Les justes et la justice dans les évangiles et le christianisme 
primitif hormis la doctrine proprement paulinienne (Univ. Cath. Lov. Dissertationes 
ad gradum magistri, IL, 43), Leuven, Publications Universitaires de Louvain (Nau- 
welaerts); Gembloux, Duculot, 1950, 25x17 cem., XXH840 blz., 260 fr. 


is 


vorm: het kerugma kondigt de stichting van de heilstijd aan, de 
parenese of moraliteitspreek is nodig in de tusssentijd terwijl de eind- 
tijd beschreven wordt in de apocalypse. De lezer kan uit de structuur 
van dit werk vermoeden welke diepgaande litteraire analyse en welk 
scherp critisch oordeel vereist was om de gegevens en de draden, 
waardoor zij vastzitten aan de oude christelijke traditie, bloot te leggen, 
bovendien welke synthetische kijk nodig was om dit verspreide mate- 
riaal in een organisch evenwicht samen te vatten. Hij zal in dit, 
overigens glashelder betoog, een model van exegetische techniek vin- 
den en een diepgaand inzicht in een essentiëel element, zoniet in het 
geheel der Nieuwtestamentische openbaring. 

Ook K‚.H. Schelke (N.T. Tübingen, kath. theol. Fac.) (1) ge- 
bruikt de formgeschichtliche methode in zijn bondige, maar inhoud- 
rijke studie over de Passie, meer bepaaldelijk over het Kruis-kerugma 
in de eerste christelijke traditie. S. gaat uit van de naar zijn mening 
vaststaande conclusies der 19e eeuwse litteraire critiek over de evange- 
lies (uitgezuiverde Zwei-Quellen-theorie) en dringt dan dieper door in 
het vóór-evangelisch stadium der geloofsverkondiging. Aan welke ge- 
gevens van de lijdens-gebeurtenissen schonken de eerste christenen hun 
aandacht en waarom? Welk is de zin van de Passie tegen de achter- 
grond van Gods heilsplan? Welke is haar heilsbetekenis en haar 
waarde als voorbeeld en levensvorm voor de eerste Kerk? Hoe werd 
dit alles vastgelegd in de kerugma-schema’s en de geloofssymbolen ? 
Dit zijn de vragen die S. wil beantwoorden, en daardoor heeft hij 
niet alleen de historische waarachtigheid van het eerste geloofsgetuigenis 
in het licht gesteld, maar bovendien de godsdienstige betekenis van 
de Passie voor het geloof en de geloofsbeleving op de voorgrond ge- 
bracht. Zijn werk zal zeer nuttig zijn als uitgangspunt voor de syste- 
matische theologie ; de priesters, die de Passie moeten prediken, zullen 
in dit boek de authentieke klank van de eerste geloofsbeschouwing 
over de Passie terug horen, en daarin een rijke stof voor hun-predi- 
catie, — te transponeren voor het gewone volk, natuurlijk ! — kunnen 
opdoen. Als dissertatie (Univ. Bonn) vind ik het werk minder geslaagd : 
S. nam te veel hooi op de vork (van Jezus tot Jo!) en moet dan 
sommige thema’s nogal vlug behandelen. Overigens zou ik het onder- 
scheid tussen de. verschillende ontwikkelingslagen en de geschriften- 
groepen wat meer onderstreept willen zien; S. weet wel dat Jo en 


(a PERKAET ScHELKLE, Die Passion Jesu in der Verkündigung des Neuen Tes- 
taments. Ein Beitrag zur Formgeschichte und zur Theologie des Neuen Testaments, 
Heidelberg, F. H. Kerle, 1949, 21x13 cm., VIII +314 blz., D.M. 7.80. 
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Paulus niet dezelfde zijn, maar ik meen dat het wenselijk blijft de 
organische eenheid van hun denken te bewaren, en minder toe te 
geven aan de systematiek. De belangstelling voor de oude christelijke 
traditie moet ons wel doen begrijpen dat de N.T. auteurs tot deze 
traditie behoren, er in opgenomen zijn of er bij aansluiten, maar mag 
ons niet doen vergeten dat zij toch persoonlijkheden blijven, met een 
pêrsoonlijke kijk op de geloofsgegevens. Tenslotte had S. wat meer 
katholieke literatuur in zijn bibliographie kunnen opnemen en zijn 
handschrift of de drukproeven met meer zorg moeten verbeteren 
(verkeerde tekstverwijzingen !). 

De Verrijzenis van de Heer is sinds Reimarus en de zgn. critische 
school heftig aangevallen geworden; de Verrijzenis-verhalen der evan- 
geliën vertonen trouwens ongelijkheden, die tot voornoemde bezwaren 
gemakkelijk aanleiding gaven. Sindsdien is het wenselijk gebleken ook 
het stadium van de mondelinge geloofsverkondiging, dat voorafging 
aan de redactie der evangeliën, te onderzoeken. De « Formgeschichte», 
die de vóór-evangelische bronnen bestudeerde, heeft de historiciteit 
van de Verrijzenis al niet minder in twijfel getrokken dan de 
vorige «eritici » ; zij hield de Verrijzenis voor een product van het 
scheppend geloof van de eerste christelijke generatie. Een jonge El- 
zasser, M. J. Schmitt, heeft aan dit uiterst belangrijke onderwerp 
een doctorale dissertatie gewijd, die getuigt van een brede informatie, 
van critische zin en van bekwaamheid tot synthetisch denken (1). 
Hij onderzoekt eerst welke fragmenten in Hand. en Brieven als neer- 
slag kunnen aangezien worden van het apostolisch kerugma. In Hand. 
vindt hij enkele modelschema's van catechetisch onderricht (2, 23-36 ; 
8, 12-26 ; 4, 8-12; 5, 29-32; 10, 34-43; 13, 23-41), die, hoewel Lucas 
redactioneel ingegrepen heeft, toch als samenvattingen van de levende 
prediking, aangepast aan verschillende omstandigheden, mogen door- 
gaan. Zij gaan trouwens terug op geschreven documenten of op de 
mondelinge traditie en zijn dus de oudste getuigen van het geloof 
der eerste communiteit. Ook Paulus, hoe zelfstandig en origineel hij 
ook was, neemt dergelijke schema’s over (bv. 1 Cor. 15, 3b-5) en 
de gelijkenis er van met Hand. is sprekend. De oude doopbelijdenis- 
sen (Rom. 10,9 ; Hand. 8,37 — authentisch) bewijzen op hun beurt dat 
het geloof van de eerste Kerk de Verrijzenis als middelpunt had ; de 
trinitarische doopformule in Mt. 28, 19-20 getuigt van een geloofsont- 


(1) J. Scuurrr, Jésus ressuscité dans la prédication apostoligue. Etude de théo- 
logie bibligue, Paris, Gabalda, 1949, 25x16 cm, 248 blz, 
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wikkeling, die S. breedvoerig schetst (1). Tenslotte spreken ook de _ 


overgebleven oude gebeden in die zin: Eph. 5, 14b (fragment van een 
doophymne), Phil. 2, 6-9 (vrije weergave van een liturgische hymne, 
die reeds vroeger in de eerste kerkgemeenschap bestond) (x) en 1 Tim. 
3, 16b (geloofsbelijdenis der Hellenistische kerken uit een gevorderde 
periode van Paulus’ missiearbeid). 

De gegevens van deze nauwkeurig onderzochte bronnen synthetiseert 
S. in het tweede deel, dat handelt over de historische waarachtigheid 
en de doctrinele betekenis van de Paasboodschap. In de Paasgebeur- 
tenissen gingen de ogen der leerlingen open en dit inzicht is geleide- 
lijk onder de invloed van de H. Geest gerijpt en tot een volwaardiger 
uitdrukking gekomen. Het beeld van deze evolutie moet opgebouwd 
worden uit de feiten, maar bij de onderlinge verbinding van deze 
speelt de verbeelding haar rol, met het gevolg dat soms de feiten in 
het ontwikkelingskader gewrongen worden. Ik kan bv. moeilijk in 
I Cor. 15, 4 het thema van het lediggevonden graf terugvinden. Dit 
thema heeft trouwens slechts ten tijde van de redacties der evangelies 
— en dan nog een secundair — belang gehad. Het zwaarste argument 
was in den beginne zoals later de Christusverschijningen, waarvan 
Petrus en de twaalf de voornaamste getuigen waren. Of Paulus, niet- 
tegenstaande zijn uitlating 1 Cor. 15,8, zijn getuigenis over de Ver- 
rezene voor minder waard achtte dan dat van de ooggetuigen van de 
historische Christus, betwijfel ik sterk; indien hij zich de minste 
noemt, dan is het omdat hij te voren de Kerk heeft vervolgd, en 
niet omdat hij minder getuigen kan. Verder heeft S, het over de be- 
zinning op de Verrijzenis aan de hand van de Schrift; deze gebeurde 
vooral om apologetische redenen (tegen de Joden); de Schrift heeft 
niet een verrijzenis-legende opgeroepen, maar heeft er toe bijgedragen 
om het Verrijzenis-feit te begrijpen. 

De verrijzenis is meer dan een historisch feit, zij is een gebeurtenis 
met godsdienstige betekenis. Zij heeft in de eerste plaats bij de leer- 
lingen het volle inzicht doen onstaan in de bovenmenselijke waardig- 
heid van Jezus: Hij is werkelijk de Christus, de Kurios (Heer), de 
Zoon Gods. S. heeft oorsprong en betekenis van deze titels vluchtig 
aangeduid, en daarbij aangetoond — soms wat schuchter! — dat in 


(1) Voor deze tekst had S. wel nuttig gebruik kunnen maken van L. CerrAux, 
E'hyymne au Christ-Serviteur de Dieu in Miscellanea De Meyer, 11, Leuven, 1946, 
blz. 117 vlg. ; cfr L. Cerraux, Le Christ dans la théologie de Saint Paul, Parijs, 
1951, 283-298. 

(2) Blz. 74-84; belangrijk voor de Trinitate, 


ze les 


dit geloofsinzicht evolutie gespeeld heeft. Het latere expliciete geloof in 
de goddelijke preëxistentie van de Zoon is geen schepping van het 
menselijk denken, maar een dieper doordringen in een geloofsgegeven, 
dat reeds van bij het begin in kiem aanwezig was. In het laatste 
hoofdstuk ontleedt S, dan de soteriologische betekenis van de Verrijzenis. 
Noch het voorgaande, noch dit, hoewel beide het belangrijkste aspect 
van de Verrijzenis behandelen, vertonen de rijpheid van exegetisch 
denken, zoals wij dat vinden in het inmiddels verschenen voornoemd 
werk van Prof, Cerfaux, Niettemin is deze monographie een waarde- 
volle bijdrage tot de apologetiek en de theologie van de Verrijzenis, 

Over de Johanneïsche theologie was er van katholieke zijde tot 
nog toe niet veel belangrijks te vinden. P,J. Dupont (St Andriesabdij, 
Brugge), wiens merkwaardige studie over Paulus gunstig onthaald 
werd (1), heeft nu ook in een werk, dat bestemd is voor een ruimer 
publiek, een eerste poging gedaan met vier essays over de Johannei- 
sche christologie, meer bepaaldelijk over de thema’s: logos, licht 
leven, heerlijkheid (2). P. Dupont zal het ditmaal niet gemakkelijk 
hebben met de critiek. Zijn werk is geen strikt wetenschappelijk werk 
en hij kan dus niet met een uitgebreid wetenschappelijk arsenaal voor 
de dag komen, Dit zou nochtans nodig zijn, omdat hij reageert tegen 
vast-ingeburgerde zienswijzen ; hij had ook beter de voorgeschiedenis 
van Jo wat minder uitvoerig gemaakt en wat meer de concentrische 
gedachte van Jo in haarzelf ontleed, Ik ben het eens met de grond- 
gedachten van Dupont, ik ben er zelfs blij om dat bepaalde deuren 
eens ingebeukt worden, en toch zou ik vele bladzijden niet durven 
onderschrijven, omwille van de eenzijdigheid, het gemis aan nuances 
en een onvoldoend inzicht in het geheel der Johanneïsche theologie, 
Wie enkele thema’s bij Jo, eenvoudigweg volgt doet een hori- 
zontale doorsnede door een spiraalvormig hoofd, en dat is gevaarlijk. 
De theologie van Jo is, zoals D, het beweert, een « functionele theo- 
logien, d. w.z. zij antwoordt op de vraag : wat betekent Christus 
voor ons, wat is zijn zending ? Maar al staat de zending op de voor- 
grond, toch voelt men nergens beter als bij Jo dat achter de eenheid 
van handeling de wezenseenheid schuilgaat. De logos duidt op de 
openbaringsfunctie van de historische Christus, maar die historische 
Christus, reikt met zijn diepste wezensgrond in de eeuwigheid; de 


(1) Cfr Coll. Gand., 1950, blz, 290-292, 
(2) J. Duvonr, Mssais sur la christologie de saint Jean, Le Christ, Parole, 
Lumière et Vie. La Gloire du Christ, Brugge, St Andriesabdij, 4951, 22x15 cm,, 
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logos, d. w. z. de historische, openbarende Christus is van den beginne, 
is bij God, is in wezen God; overigens zou men zonder veel moeite 
kunnen aantonen dat Christus volgens Jo de openbaring is omdat 
hij door zijn wezenseenheid met de Vader voortdurend met Hem 
voeling houdt in zijn spreken en handelen. [Intussen is het goed dat 
D. brak met een theologie die al te vlug de metaphysiek uit Jo 
wilde uitdiepen in plaats van de nodige omweg te maken langs 
zending en oorsprong om. D. heeft ook de Hellenistische invloed 
op Jo sterk in discrediet gebracht en hij mag er om geluk ge- 
wenst worden ; niet dat ik elke zweem van Griekse invloed zou 
willen verwijderen, maar een demper was hier meer dan nodig. 
D. heeft nog sterk de nadruk gelegd op de eschatologische betekenis 
van begrippen als «leven», «heerlijkheid». Ook dat mocht eens ge- 
beuren, maar voor sommige teksten was het of te eenzijdig, of te 
absoluut. Het «leven» is in wezen het leven van de eindtijd, maar 
die is reeds begonnen ; de «heerlijkheid» wijst op de eschatologische 
manifestatie der heerlijkheid in de eindgebeurtenissen van Jezus’ leven, 
maar is niettemin een heerlijkheid die Hij reeds in Zijn goddelijk voor- 
afbestaan genoot. Jo. 17,5. 24 spreken duidelijk, tegen D. in, van 
een eschatologische manifestatie van de heerlijkheid, die de eigen heer- 
lijkheid is van de voorafbestaande Zoon. Wij hopen dat D. op deze 
kwesties in een voldragen, wetenschappelijke studie zal terugkeren, het 
is nodig en hij is er toe bekwaam. 


Commentaren. 


De Regensburger Bibel (1) is bij ons sterk verspreid en verdient 
het ten volle. De publicatie van de volledige reeks schiet op; men 
verwacht dat de nog ontbrekende delen (8: Hebr. en Kath. Brieven ; 
10: Tafels) nog dit jaar zullen verschijnen. De grote brieven van 
Paulus werden vroeger (1942), niet al te gelukkig, door O. Kuss ver- 
klaard. Thans hebben wij in dl. 7 de verklaring van Zhess. en Ge- 
vangenschapsbrieven (K.Staab) en ook van de Pastoraal-brieven (J. 
Freundorfer) (2). Het werk van Staab (Würzburg) is eenvoudig, klaar, 
gemakkelijk om lezen, maar gaat piet diep. In de inleidingen blijft 
het bij algemeenheden; moeilijkheden die ernstig zijn (tegen de au- 
thenticiteit bv.), worden nogal vlug afgehandeld. De preciese betekenis 


(1) Cfr Coll. Gand., 1949, blz. 372-373. 

(2) K. SraaB -J. FREUNDORFER, Die Thessalonicherbriefe, die Gefangenschafts- 
briefe und die Pastoralbriefe (A, Wikennauser-O. Kuss, Das Neue Testament, 7), 
Regensburg, F. Pustet, 1950, 22,5 x 14,5 cm, 264 blz; gecart. D.M. 7.80; geb. D.M. 9.50, 
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en de theologische inhoud van de tekst is niet altijd scherp afgelijnd. 
S. gaat vrij gemakkelijk over van de belangstellingscentra van Paulus 
naar die van de huidige christen. De toegevoegde verhandeling over 
de parousie (blz. 24) is al te kort, en de teksten over de eschatologie 
(L Thess. 4, 15-17 ; 2 Thess. 2, 6-7 bv.) zijn werkelijk stiefmoederlijk 
behandeld. Bij de Gevangenschapsbrieven had ik, naast een grondiger 
behandeling van de inleidingskwesties, ook een overzicht gewenst van 
de sterk ontwikkelde christologie van Paulus, en voor Eph. was er 
een woordje meer te zeggen over de ecclesiologie. J. Freundorfer (Passau ; 
sinds 1949 bisschop van Augsburg) heeft het voor de Pastoraal-brieven 
heel wat grondiger gedaan, zowel wat de inleiding (IL Tim. en Tit.: 
64; 2 Tim.: 66 ; alle drie zijn van Paulus), de commentaar en de 
toegevoegde verhandelingen betreft. Dit hoger wetenschappelijk gehalte 
vermindert noch de leesbaarheid noch de bruikbaarheid voor het gods- 
dienstig leven ; integendeel ! 

De Echter-Bibel is voor het Oud Testament bijna volledig. Voor 
priesters in de zielzorg, die toch nog willen bestendig contact hou- 
den met het Woord Gods is deze commentaar op het O. T., in zijn 
geheel genomen, de meest geschikte (1). Thans verschijnt ook het 
eerste deel van de commentaar op het N.T., nl. Matth. door K. 
Staab (2). Te oordelen naar dit eerste deel is deze reeks bestemd 
voor een ruime lezerskring, en in elk geval bereikt deze commentaar 
op verre na het wetenschappelijk gehalte niet van Schmid’s commen- 
taar in de voornoemde serie. Een inleiding van 8 blz. handelt bondig 
en klaar over wat een evangelie is, over de synoptische kwestie, en 
over het eerste evangelie. De verklaring is zeer eenvoudig, kan wellicht 
volstaan voor leken, maar niet voor priesters. Het betoog is zeer levendig, 
mist soms preciesheid, maar zal de leek dichter bij het evangelie 
brengen. 

Verder verscheen dl. 3 van Keulers’ commentaar op het N.T. 
nl. Johannes, in tweede uitgave (3). Deze verschilt niet zo heel veel 
van de vorige uitgave (1936). Sommige kwesties worden breedvoeriger 
behandeld in dertig afzonderlijke verhandelingen, die meestal betrekking 
hebben op de historiciteit van het vierde evangelie. De theologie van 


(1) Cfr Coll. Gand., 1949, blz. 280. 

(2) K. Sraar, Das Evangelium nach Mattháus (K. Sraa, Das Neue Testament, 
Echter-Bibel), Würzburg, Echter-Verlag, 1951, 24x 16 cm, 164 blz., gecart. D.M. 5.60. 

(3) J. Keurers, De boeken van het Nieuwe Testament. III. Het Evangelie 
volgens Joannes, Roermond-Maaseik, Romenen Zonen, 1951, 24x16,5 cm., 367 blz,, 
250 fr. Cfr Goll, Gand., 1950, blz. 285; 1951, blz. 361, 


ze 
Johannes wordt onvoldoende opgediept. In zijn geheel blijft deze 
commentaar sterk conservatief. Gezien hij echter de enige commen- 
taar in het Nederlands is, zal hij, hopen wij, toch velen goede dienst 
kunnen bewijzen, zowel tan priesters als aan leken. Hij leest in elk 
geval gemakkelijk. 

Tenslotte verscheen in de collectie Verbum Salutis de commen- 
taar van P.J. Bonsirven op het meest geheimzinnige boek van het 
N. T., zoniet van de gehele Bijbel, de Openbaring (1). Dit « verze- 
gelde boek » heeft in de loop der tijden de meest uiteenlopende ver- 
klaringen gekend, vooral ten gerieve van mensen die belust waren op 
visioenen en voorzeggingen van de nabije toekomst. Sensatie moet 
men in B.'s commentaar niet zoeken. De lange inleiding (76 blz.) 
toont, aan de hand van een breedvoerige uiteenzetting over het 
litterair genre, aan dat het niet de bedoeling van Johannes (2) is 
geweest de toekomst te voorspellen, maar wel de christenen er voor 
te waarschuwen, dat de strijd tussen het Rijk Gods en Christus 
enerzijds en het Rijk van de Satan anderzijds onafgebroken, vanaf de 
Hemelvaart tot aan de Parousie, moet voortgestreden worden. De christen 
van welke generatie ook, moet steeds op zijn hoede zijn voor de 
erfvijand, volharden in de strijd en in de vervolging tot hij de 
uiteindelijke zegepraal bekomt bij de terugkeer van de Heer. Het 
verrast enigzins, dat B., die specialist is voor de laatjoodse litera- 
tuur, de beeldenwereld van de Openbaring niet gaat zoeken in de 
verbeeldingrijke Joodse apocalyptiek, maar ze eerder verbindt met 
bijbelse symbolen. Dit pleit voor het gezond oordeel van B., dat ook 
nog blijkt uit het feit dat hij weet niet alles opgelost te hebben. 
Soms hadden we graag een scherpere thematische ontleding van een 
litteraire uitdrukking of van een symbool gewenst, maar gezien de 
aard van het boek heeft hij zich tot het essentiële beperkt. Hij mocht 
dat trouwens, gezien hij zich vroeger reeds over meerdere punten ver- 
antwoord heeft. De Openbaring zal wellicht eerst bij de Parousie of 
in de andere wereld tenvolle klaar worden, maar intussen zal de 
christen in dit boek een veilige gids vinden voor het beter begrijpen 
van een boek, dat voor de christenen van de tussentijd tussen Hemel- 
vaart en Parousie geschreven is, 


(1) J. BonsirveN, S.J., L'Apocalypse de saint Jean (Verbum Salutis, 16), Parijs, 
Beauchesne, 1951, 18,5x 12 cm., 845 blz. 

(2) B. houdt de authenticiteit voor waarschijnlijk, hoewel hij de moeilijkheden 
er kent, 
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Johannes. Litterair-critische studie 


Het Johannes-evangelie heeft de laatste twee eeuwen heel wat 
mee gemaakt! In de laatste decennia ging de belangstelling van de 
critici vooral naar het probleem van de litteraire eenheid van Jo, ten 
dele met de bedoeling de Johanneïsche originaliteit te kunnen looche- 
nen : de schrijver van Jo was een volgeling van het Mandeïsme of 
van om het even welke gnostische secte, die zich eventjes boven de 
doopvont had laten houden. De grote naam die deze richting sinds 
enkele jaren beheerste was R. Bultmann. Onze lezers zijn over zijn 
mozaïek van Offenbarungsreden, Semeia-Quelle en redactionele wijzigin- 
gen of toevoegingen ingelicht (1). Bultmann kreeg de zwaarste aan- 
val van zijn leerling KE. Schweizer, die in zijn stylistische studie Ego 
eimi (Göttingen, 1939) op grond van philologische gegevens de litte- 
raire eenheid van het vierde evangelie bewees. FE. Ruckstuhl (2) heeft 
de moed en het geduld gehad Bultmann op de voet te volgen in dit 
labyrint van bronnen, toevoegingen en herwerkingen ; hij heeft Schwei- 
zer's opzoekingen hernomen en verder doorgevoerd en rekent tenslotte 
ook nog af met J. Jeremias over Jo. 6, 51b-58, R. heeft daardoor niet 
alleen voor zichzelf een buitengewoon nuttige oefening gemaakt, maar 
bovendien aan de exegetische wetenschap de onschatbare dienst bewe- 
zen aangetoond te hebben, hoeveel willekeur in sommige litteraire 
critiek steekt en hoe het vierde evangelie een onmiskenbare eenheid 
van taal en stijl vertoont. Bovendien heeft zijn werk er hem toe ge- 
bracht sommige elementen in het licht te stellen die rechtstreeks voor 


de tekstverklaring nuttig zijn. 


H. VAN DEN BUSSCHE 


(1) Cfr Coll. Gand., 1951, blz. 354-355. 
(2) E. Rucksruur, Die Lliterarische linheit des Johannesevangeliums (Studia 


Friburgensia, N. F. 8) Freiburg i. d. S., Paulusverlag, 1951, 24x16 em., XVIII + 
289 blz., Zw. fr. 13. 
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De jaarlijkse Mariale Dagen voor priesters, kloosterlingen en se- 
minaristen zullen dit jaar doorgaan in de abdij van Averbode van 
18 tot 20 Augustus. Als algemeen onderwerp werd aangegeven : Marta 
in haar betrekkingen met Eucharistie en H. Hart. Volgende lezin- 
gen zullen daarover gehouden worden : 

Mariale Theologie in verband met predicatie en leven, door 
Z. E‚ H. Kan. Mag. G. Philips, Prof. aan de Universiteit van Leuven ; 
Maria in het Eucharistisch Offer, door Z. E‚ P. Mag. C. Friethoff, 
O.P., Prof. aan het Albertinum, Nijmegen ; Maria in de Misliturgie, 
door Dom. Dr A. Verheul, O,S. B., Prof, in de Abdij van Affligem ; 
Maria en het priesterschap, door Z. E. H. J. Loncke, Prof. aan het 
Groot Seminarie te Brugge; O. L. Vrouw van het H. Hart, door 
Z. E.H. Dr J.B. Valvekens, O. Praem., Prof, in de Abdij van Aver- 
bode ; Maria in de HEucharistische beleving, door Z.E.P. Dr J. M. 
Hermans, S.M.M., Prof.‘aan het Scholasticaat van Oirschot ; Maria 
en de beleving van het priesterschap, door Mgr K. Cruysberghs, 
Ere-vice-rector der Universiteit van Leuven. 

Voor nadere inlichtingen kan men zich wenden tot het gewoon 
adres : Secretariaat der M. D., Abdij, Tongerlo (Antwerpen). 


Acta et Documenta 


EX ACTIBUS PII XII 


1. Nuntius Radiophonicus : « De conscientia christiana in iuvenibus 
efformanda », 23 martii 1952 (1). 


Dans le présent radiomessage, le Saint Père traite de la conscience en 
tant qu’objet de l’éducation. Comme Il le dit lui-même, Il y est amené 
«par le fait que quelques courants de la pensée moderne comtmencent à 
en altérer le concept et à en combattre la valeur ». 


Pour le chrétien, il s'agit de conformer tous ses actes, tant intérieurs, 
qu’extérieurs, à la volonté de Dieu, à la volonté du Christ, qui est la 
voie, la vérité et la vie. La faculté spirituelle qui, dans les cas particu- 
liers, indique Àà la volonté, pour qu’elle les choisisse et s’y détermine, les 
actes qui sont conformes à cette volonté divine, c'est la conscience. «Il 
suit de là que former la conscience chrétienne d'un enfant ou d'un jeune 
homme consiste avant tout Àà éclairer leur esprit sur la volonté du 
Christ, sa loi, le chemin qu'il indique, et en outre à agir sur leur âme, 
pour autant que cela peut se faire du dehors, afin de les amener à 
accomplir toujours librement la volonté divine. Voilà quelle est la 
tâche la plus haute de l’éducation ». 

Cette volonté divine, on la trouvera concrètement dans la loi du 
Créateur imprimée dans le coeur de chacun, et dans l'ensemble des 
vérités et des préceptes révélés. Tout cela, le Christ l'a confié, comme le 
trésor moral de l’humanité, à son Eglise, pour qu’elle le prêche à toutes 
les créatures, lillustre et le transmette, intact et préservé de toute 
contamination et erreur, d'une génération à l'autre. 


Cette doctrine, incontestée pendant de longs siècles, est attaquée 
aujourd’hui. En vue d'une radicale révision, et pour en déduire un 
nouvel ordre des valeurs, orn veut, avant tout, délivrer la morale «de la 
surveillance étroite et opprimante de l'autorité de l'Eglise; libérée alors 
des subtilités et des sophismes de la méthode casuistique, la morale 
serait ramenée à sa forme originelle et Àà la détermination de la consci- 
ence individuelle». De cette nouvelle tendance, le Saint Père souligne le 
vice capital: «En remettant tout critère éthique à la conscience indivi- 
duelle, fermée jalousement sur elle-même et rendue arbitre absolu de 


(5) Nous utilisons la traduction frangaise de L'Osservatore Romano (éd. fr.), 


28 mars 1952. 


ne 


ses déterminations, cette théorie, bien loin de lui aplanir le chemin, la 
détourne de la vraie voie qui est le Christ». Le Christ, en effet, a con- 
signé sa Révélation non point aux simples hommes, mais à son Eglise; 
et de même l'assistance divine, qui doit préserver cette Révélation 
d'’erreurset de déformations,a été promise à l'Eglise et non aux individus. 

La «nouvelle morale» reproche à l'Eglise qu’elle s’appuie, pour ainsi 
dire, exclusivement et avec une rigidité excessive sur la fermeté et 
Vintransigeance des lois morales chrétiennes, au lieu de susciter la loi 
de la liberté humaine et de l'amour et d’y insister en tant que juste 
stimulant de Ia vie morale. Or, le Pape répond que l’Eglise, en matière 
d'éducation des consciences, veut que les chrétiens soient introduits dans 
les richesses infinies de la foi et de la grâce, d'une manière persuasive, 
au point de se sentir enclins à les pénétrer profondément; bien qu’elle 
ne peut s’abstenir d’avertir les fidèles que ces richesses ne peuvent être 
acquises et conservées qu’au prix d’obligations morales précises. D’autre 
part, Il rappelle les paroles mêmes du Christ et de S. Paul, et comparant 
le caractère impérieux de leurs commandements avec la doctrine morale 
de VEglise, Il conclut: «En prenant donc comme stricte norme les paroles 
du Christ et de l’Apôtre, ne devrait-on pas peut-être dire que l'Eglise 
d’'aujourd’hui est plutôt portée à la condescendance qu’à la sévérité? De 
telle sorte que l’accusation de dureté opprimante, élevée contre l'Eglise 
par la nouvelle morale, va en réalité atteindre en premier lieu ladorable 
Personne même du Christ». 


Puis le Saint Père aborde quelques questions spéciales. Après avoir 
évoqué le souvenir de son discours du 29 Octobre 1951, sur les problèmes 
de la vie conjugale, il traite maintenant du problème de la pureté et de 
la chasteté de la jeunesse: «le commandement divin de la pureté de 
V’âme et du corps est également valable sans diminution pour la jeunesse _ 
d’aujourd’hui. Elle aussi a l’obligation morale et, avec l'aide de la grâce, 
la possibilité de se garder pure. Nous repoussons donc comme erronée 
Vaffirmation de ceux qui considèrent inévitables les chutes durant les 
années de la puberté, qui de la sorte ne mériteraient pas qu’on en fasse 
grand cas, comme si elles n'étaient pas de graves fautes, parce que 
d'ordinaire, ajoutent-ils, la passion supprime la liberté nécessaire pour 
qu'un acte soit moralement imputable. — Au contraire, c'est une règle 
obligatoire et sage que l'éducateur, sans cependant négliger de représen- 
ter aux jeunes les nobles qualités de la pureté, de manière à les amener 
à l'aimer et à la désirer pour elle-même, inculquent toutefois clairement 
le commandement comme tel, dans toute sa gravité et son importance 
de loi divine. Il stimulera ainsi les jeunes à éviter les occasions pro- 
chaines, il les encouragera dans la lutte dont il ne cachera pas la 
rigueur, il les incitera à accueillir couragement les sacrifices que la vertu 
exige, et il les exhortera à persévérer et à ne pas tomber dans le risque 
de déposer les armes dès le début et de succomber sans résistance aux 
mauvaises habitudes », 


De la même fagon, Íl s'oppose à la tendance actuelle d'exclure l'auto- 
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rité de la loi morale de la vie publique, économique et sociale, comme 
si Dieu n’aurait ici rien á dire, au moins de définitif. Certes, tous ces do- 
maines, comme p.ex. l'art, la politique, l'économie, ont leur méthode 
propre à chacune, « mais la séparation des methodes ne doit pas sig. 
nifier que le savant, l'artiste, le politicien soient libérés de toute 
préoccupation morale dans l'exercice de leurs activités, spécialement 
si celles-ci ont des incidences immédiates dans le domaine de l'éthique, 
comme l'art, la politique, l'économie. La séparation nette et théorique 
n'a pas de sens dansla vie, qui est toujours une synthèse, puisque le 
sujet unique de toute espèce d'activité est le même homme, dont les 
actes iibres et conscients ne peuvent échapper à lappréciation morale. 
En continuant à observer le problème avec un regard large et prati- 
que, qui fait parfois défaut à des philosophes même insignes, de telles 
distinctions et autonomies servent dans uns nature humaine déchue à 
représenter comme lois de l'art, de la politique ou de économie, ce qui 
convient à la concupiscence, à l'égoïsme et à la cupidité. Ainsi l’auto- 
nomie théorique vis-à-vis de la morale devient pratiquement rébellion 
contre la morale». 


Priant ses auditeurs, pour qu'ils prennent à coeur son anxiété pater- 
nelle pour l'éducation chrétienne de la jeunesse, le Saint Père conclut: 
«lmprimez dans la conscience des jeunes le pur concept de la liberté, de 
la vraie liberté, digne et caractéristique d'une créature faite à l'image de 
Dieu. Elle est bien autre chose que dissolution et déchaînement ; elle est 
au contraire une capacité éprouvée pour le bien; elle fait se décider soi- 
même à le vouloir et à l'accomplir…. elle est la maîtrise sur ses propres 
facultés, sur ses instincts, sur les évènements. Apprenez - leur à prier et 
à puiser aux sources de la Pénitence et de la Sainte Eucharistie ce que 
la nature ne peut donner: la force de ne pas tomber, la force de se 
relever. Que dès leur jeunesse ils sentent que sans ces énergies surnatu- 
relles ils ne réussiront à être ní bons chrétiens, ni simplement des 
hommes honnêtes, auxquels soit réservée une vie sereine. Mais ainsi 
préparés, ils pourront aspirer également à ce qu'il y a de meilleur, ils 
pourront se donner à cette haute utilisation de soi, dont l’accomplisse- 
ment sera leur honneur: réaliser le Christ dans leur vie». 


2. Allocutio: ad illas quae interfuerunt congressui sd. «Fédération 
Mondiale des Jeunesses Féminines Catholiques », 18 aprilis 1952 (1). 


Continuant, pour ainsi dire, son radiormessage du 23 mars, où il a 
été question de la «nouvelle morale», le Saint Père veut maintenant 
dévoiler les sources profondes de cette morale, qu’on pourrait qualifier 
de « Situationsethik-morale de situation ». 


En premier lieu, le Pape donne un bref exposé de la nouvelle doctrine. 
Le signe distinctif en est, «qu’elle ne se base point sur les lois mo- 


(1) Le texte se trouve dans L'Osservatore Romano (éd. fr.), 25 avril 1952, 


— 154 — 


rales universelles, comme par exemple les Dix Commandements, mais 
sur les conditions ou circonstances réelles et concrètes dans lesquelles on 
doit agir, et selon lesquelles la conscience individuelle a à juger et à 
choisir». Tandis que la foi chrétienne base ses exigences morales sur 
la connaissance des vérités essentielles et de leurs relations, qui sont 
comme des prémisses, desquelles la conscience tire les conséquences lo- 
giques dans les cas particuliers, la nouvelle morale, sans nier simple- 
ment les concepts et les principes moraux généraux, les déplace du 
centre vers la périphérie. Au centre se trouve le bien, qu’il faut actuer 
ou conserver, en sa valeur réelle et individuelle. Cela vaut aussi bien 
dans le domaine de la foi, où, dans un cas concret, labandon de la foi 
catholique pourrait être justifié, si la conscience sérieusement formée dé- 
cidait que ladhésion à une autre confession mène plus près de Dieu, 
que dans le domaine de la moralité, où p. ex. en matière de droit des 
époux, il faudrait, en cas de conflit, laisser à la conscience des con- 
joints, selon les exigences des situations concrètes, la faculté de rendre 
directement impossible la réalisation des valeurs biologiques, au profit 
des valeurs des personnalités, qui sont les plus hautes dans la hiérarchie 
des valeurs. 

De tels jugements de conscience vaudraient devant Dieu, parce que, 
dit-on, la conscience sincère sérieusement formée prime devant Dieu- 
même le «précepte» et la «loi». On souligne le caractère Éminemment 
«individuel» de cette nouvelle éthique: dans la détermination de con- 
science l'homme singulier se rencontre immédiatement avec Dieu et se 
décide devant Lui, sans l'intervention d’aucune loi, d'aucune autorité, 
d’aucune confession, en rien et en aucune matière. Cette décision est un 
«risque» personnel, selon la connaissance et l’évaluation propres, en 
toute sincérité devant Dieu; seules l'intention droite et la réponse sin- 
cère sont considérées par Dieu, l'action ne Lui importe pas. Tout cela 
conviendrait parfaitement à la condition de « majorité» de l'homme et à 
la relation de fils envers Dieu. De plus, cette vue personnelle épargne à 
’homme de devoir à chaque instant mesurer si la décision à prendre 
correspond aux règles abstraites de la loi; elle le préserve de l’hypocrisie 
d'une fidélité pharisaïque aux lois; elle le sauvegarde tant du scrupule 
pathologique, que de la légèreté ou du manque de conscience, parce qu’ 
elle fait reposer sur le chrétien personnellement l'entière responsabilité 
devant Dieu. 


Dans la seconde partie, le Saint Père passe à la critique du système 
exposé. Il fait remarquer avant tout que le système est tellement en 
dehors de la foi et des principes catholiques, que même un enfant s’en 
rendra compte, Puis il note que la nouvelle morale dépend de l'exis- 
tentialisme, qui remet l'homme à soi-même. 

Ensuite, Il examine «comment la loi morale, qui est universelle, 
peut suffire, et même être contraignante dans un cas singulier, lequel 
en sa situation concrète est toujours unique et d'une fois». Et le Pape 
répond : «Elle le peut et elle le fait, parce que justement à cause de son 
universalité la loi morale comprend nécessairement et intentionnellement 
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tous les cas particuliers, dans lesquels ses concepts se vérifient». « Les 
obligations fondamentales de la loi morale se basent sur l'essence, la 
nature de l'homme et sur ses rapports essentiels, et valent donc partout 
où se trouve l'homme; les obligations fondamentales de la loi chrétienne 
pour autant qu’elles excèdent celles de la loi naturelle, se basent sur 
l'essence de l'ordre surnaturel constitué par le divin Rédempteur». De 
ces rapports, notamment des rapports essentiels entre l'homme et Dieu, 
entre l'homme et l'homme, entre les conjoints, entre les parents et les 
enfants, des rapports essentiels de communauté dans la famille, dans 
VEglise, dans l'Etat, il résulte que certains actes sont toujours interdits, 
parce que contraires à ces relations. Dans ces cas, quelle que soit la 
situation individuelle, il n’y a d'autre issue que d’obéir. 

En plus de cette observation fondamentaie, le Pape oppose à «l’éthique 
de situation» les trois considérations suivantes. La première: dans la 
morale il ne suffit pas de regarder l'intention droite: Dieu veut aussi 
Yoeuvre bonne. Une autre: il n'est pas permis de faire le mal afin qu’il 
en résulte un bien, comme semble admettre la nouvelle morale. La troi- 
sième: il peut y avoir des situations, dans lesquelles l'homme, et spé- 
cialement le chrétien, ne saurait ignorer qu’il doit sacrifier tout, même 
sa vie, pour sauver son âme. Sur ce point, toute l'histoire des martyrs 
est la réfutation éloquente de la nouvelle morale, qui tend à éliminer 
les conflits entre la loi chrétienne et certaines difficultés de la vie. 


Mais il y a, dans les discours du Pape, une partie qui est plus po- 
sitive, celle qui traite directement de la formation de la conscience. « Là 
où il n’y a pas de normes absolument obligatoires, indépendantes de 
toute circonstance ou éventualité, la situation «d’une fois» en son 
unicité requiert. un examen attentif pour décider quelles sont les nor= 
mes à appliquer et en quelle manière. La morale catholique a toujours 
et abondamment traité ce problème de la formation de la propre con- 
science avec un examen préalable des circonstances du cas à décider ». 
Dans ce contexte Il renvoie à la doctrine de S. Thomas sur la vertu 
cardinale de prudence et les vertus qui s’y rattachent, qui n’est nul- 
lement étrangère à tout ce qu’il y a de juste et de positif dans «l’éthi- 
que selon la situation»; et Il invite le moraliste moderne à continuer 
dans la même ligne, s'il veut approfondir de nouveaux problèmes. 

L’éducation chrétienne de la conscience est donc bien loin de négli- 
ger la personnalité de l'homme et de juguler son initiative; au contraire 
elle tend à lui donner cette maturité, qui a le courage de la responsa- 
bilité. 


Enfin le Saint Père fait remarquer que les conséquences de la «nou- 
velle morale» constituent un des plus graves dangers pour la foi des 
jeunes, car les amollissements des devoirs moraux mèneraient avec le 
temps à la corruption de la source même de ces devoirs, c'est à dire 
à la corruption de la foi. Pour parer à ce danger, les jeunes doivent 
apprendre à prier, tout en ayant conscience que sans la prière il n'est 
pas possible de rester fidèles; ils doivent apprendre aussi à être fiers de 
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leur foi et à accepter qu’il leur en coûte quelque chose. Ce sont là deux 
directives qui concluent cette allocution. 


3. Allocutio: ad illos qui interfuerunt congeressui nationali Con- 
ferentiarum S. Vincentiit a Paulo, 27 aprilis 1952 (1). 


din ne 


Les Conférences de Saint-Vincent de Paul d'Italie ont tenu leur. 


Congrès national à Rome, du 25 au 27 avril. Le Saint Père regut tous 
les congressistes, le dimanche 27, et leur adressa un discours dont nous 
reproduisons la seconde partie, qui contient trois brèves pensées, que le 
Saint Père confia à leur méditation. 


|. «L’ascétique de la charité est sûre», 


«Un des mérites du Christianisme, indice de sa vitalit exubérante, 
est que l'on peut arriver par de nombreuses voies au but assigné par 
Dieu à toute âme: la sainteté. L’Esprit souffle comme et où il veut, d'où 
la variété multiforme des Saints, qui constellent le firmament de Eglise 
et annoncent la richesse des dons divins. Mais il n'est pas douteux que 
la voie de la charité, si elle est parcourue avec constance et, au besoin 
avec héroïsme, ne le cède à aucune autre pour conduire directement à 
la sainteté. La charité envers le prochain, dérivant des vertus théolo- 
gales et harmonisée avec les vertus cardinales de prudence, de justice, 
de tempérance et de force, peut sûrement être assignée comme une base 
de haute perfection. 

De cette manière les Conférences de Saint Vincent, avec les fréquen- 
tes visites aux pauvres, avec l'assistance à l'enfance abandonnée, avec la 
recherche des moyens financiers, ses membres se faisant en quelque sorte 
mendiants pour les pauvres, peuvent être suffisantes comme écoles de 
sainteté et comme terrain de perfection chrétienne, de la même manière 
que le furent ou le sont pour d’autres âmes le cloître, le dêsert, l'école, 
Vapostolat direct, les missions parmi les infidèles. De la compassion con- 
stante envers les pauvres la prière mentale et vocale tire inspiration et 
ferveur; la mortification et le renoncement à soi-même un stimulant; 
la chastetéet ’humilité un réconfort; toute autre vertu peut s'appuyer 
sur ce motif dominant qui est un des principaux préceptes, suivant les 
paroles nettement promulguées par le Rédempteur: «Tu aimeras ton 
prochain comme toi-même». 


Il. «L’apostolat de la charité est irrésistible». 


«Vous savez parfaitement que vos Conférences prirent naissance dans 
un but apostolique, Très vite elles resplendirent parmi les formes les 
plus efficaces d’apostolat, qui se développent vigoureusement aujourd’hui 
dans l'Eglise. Et il ne pouvait en être autrement, parce que l’apostolat 
en lui-même est le fruit de la charité: de l'amour envers Dieu, que l'on 


(1) Nous utilisons la traduction frangaise de L'Osservatore Romano (éd, fr), 
9 mai 1952, 
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veut glorifier dans toute âme; de l'amour envers le prochain, que lon 
a le désir de faire participer au Bien Suprême; expression de la charité, 
lVapostolat s'accomplit et s'enrichit dans la charité. 

Si vous examinez avec un regard chrétien les motifs qui vous atti- 
rent aux Conférences de Saint-Vincent, vous noterez facilement que c'est 
bien le sens humain de la pitié pour les indigences matérielles de vos 
frères qui vous pousse, mais que vous êtes surtout tourmentés par le vif 
désir de subvenir à leurs indigences spirituelles, souvent occasionnées 
par celles-là. Ainsi vous êtes attirés vers eux par le désir d’enrichir leur 
esprit, de les rendre sereins dans la souffrance, de les faire participer 
aux biens inépuisables de Dieu. Ce serait en vérité un faible bien que 
d’apaiser la faim des corps, sans tourner lesprit vers le Christ et ses 
volontés, en laissant les âmes à jeun du pain substantiel de la vérité 
et des promesses éternelles. Qui remédierait aux misères matérielles 
uniquement pour apaiser le sentiment inné de compassion n’accompli- 
rait qu’une ceuvre purement humaine. Le chrétien va et doit aller plus 
loin; il doit éprouver cette pitié élevée, qui ne se tranquillise qu'en 
donnant Dieu aux âmes. 

Allez donc aux pauvres comme de bons semeurs, comme des pasteurs 
vigilants, comme des pères et des frères aimants, apologistes souvent 
ignorés, mais toujours chers à Dieu. Si vous aimez les pauvres avec la 
charité même du Christ, Il mettra sur vos lèvres les paroles qui éclai- 
rent, séduisent et convertissent, et nul ne saura résister à la force de 
amour. 


UI. «L’action de la charité est féconde». 


«Cette action à laquelle Nous avons récemment exhorté les fidèles 
pour le salut du monde, pour le triomphe de la justice et de la paix, 
pour surmonter la rude crise du temps présent, vous pouvez la mener 
avec succès, précisément en exergant la charité au sein de vos Confé- 
rences, parce que le véritable amour est toujours fécond, et que l’heu- 
reux succès ne manquera jamais à son action. Il peut se faire que d’au- 
tres oeuvres, auxquelles se consacrent louablement les catholiques, n'ob- 
tiennent point pour diverses raisons les résultats qu’ils en attendaient ; 
mais tout ce qu'on accomplit dans le domaine de la charité n'est jamais 
perdu, tout converge au contraire par des voies mystérieuses vers ces 
fins que Nous avons à coeur à un si haut point. Contemplez encore une 
fois votre guide Frédéric Ozanam. Quelle multiplicité d'oeuvres dans sa 
vie consacrée à Eglise! Il fut écrivain, orateur, professeur, Érudit, même 
homme politique; quelle activité en quarante années d'existence! Eh! 
bien, quelle est oeuvre qui le rend le plus illustre, si ce n'est les Con- 
férences qu'il a fondées ? 

Il existe d’ailleurs un autre champ d’action où l'activité des Confé- 
rences peut apporter une contribution directe aux buts que Nous avons 
souvent énoncés: le domaine de l'assistance sociale, dans lequel vous pou- 
vez vous employer, tout en demeurant étroitement attachés à votre institu- 
tion, qui, comme vous le savez bien, entend encourager toute oeuvre 
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visant à la réalisation de la justice sociale et à l'élévation des classes 
les plus humbles. Que ne vous soient donc point étrangères, des oeuvres 
comme les assistances ouvrières, les écoles populaires, les bureaux de 
placement, l'assignation de logements, les colonies de vacances et les autres 
formes d'assistance sociale que vous suggérera l'esprit toujours jeune des 
Conférences». 


4, Allocutio : ad illos qui curam infirmorum gerunt, 21 mait 1952 (1). 


Le Souverain Pontife a accordé le mercredi 2l mai une audience 
générale à un grand nombre d'infirmiers et d’infirmières des hôpitaux et 
des cliniques de Rome. Du discours prononcé à cette occasion nous donnons 
ici la partie la plus importante, où il est question de l’importance de la 
tâche des infirmiers et des infirmières, et des qualités requises pour 
Vaccomplissement de cette tâche. 


«L’importance de la fonction est la mesure de la responsabilité de celui 
qui l'exerce, Or linfirmier doit répondre non point d'une chose matérielle, 
mais d'un homme vivant, plus ou moins gravement atteint dans sa vie 
même, et qui par conséquent, dépend — souvent totalement — de la 
science, de l’habilité, de la délicatesse et de la patience d’autrui, c'est-à- 
dire du médecin et de Vinfirmier, et même, à un certain point de vue, 
encore plus de linfirmier que du médecin, comme le faisait remarquer 
un chirurgien connu: «C'est à eux (les infirmiers) que sont confiés les 
malades la plus grande partie du jour et de la nuit; ce sont eux qui 
prennent en consigne les opérés et qui par leur oeuvre modeste et efficace 
rendent possibles les succès du médecin et du chirurgien» (E. Giupponi, 
U chirurgo allo specchio, 3e édit. 1938, p. 251). 

Votre profession suppose donc des qualités peu ordinaires: une solide 
formation spécifique, c'est-à-dire des connaissances techniques sérieuse- 
ment acquises et constamment tenues à jour, une souplesse d'intelligence 
capable d’acquérir sans cesse de nouvelles méthodes, d’utiliser de nou- 
veaux instruments et remèdes. 

Done un tempérament calme, ordonné, attentif, consciencieux. L'in- 
firmier doit être maître de lui-même; à un geste brusque correspond une 
nouvelle douleur pour le malade; le médecin ne pourrait plus être 
tranquille; le malade aurait peur de lui. Il doit conserver son calme 
devant les plaintes ou les demandes déraisonnables du malade, devant 
les crises imprévues. Il doit prévoir et préparer à temps tout le nécessai- 
re, parfois si compliqué, pour les soins du malade; il ne doit rien 
oublier, il doit observer toutes les précautions de l’hygiène et de la pru- 
dence. Il doit être fidèle à l'horaire prescrit, exact dans les doses à 
administrer ; observateur vigilant, pour signaler au médecin les réactions 
du malade et les symptômes que son expérience lui permet de relever; 
attentif aux ordres recus et prompt à les exécuter. 


1) Nous citons la traduction francaise de L'Osservatore Romano (éd. fr. 
Y ' 


80 mai 1952, 
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L'infirmier doit posséder d'autre part des qualités morales non moins 
considérables: un tact discret et modeste, sensible et fin, qui sache 
deviner les souffrances et les désirs du malade, ce que l'on doit et ce 
que l'on ne doit pas dire. Il doit être plein de tact envers le médecin, 
dont il doit respecter et soutenir l’autorité; envers ses collègues, infir- 
miers et infirmières, particulièrement envers les plus jeunes, qu’il ne 
doit jamais mettre dans l'embarras ou dans la confusion, mais qu’il doit 
au contraire être toujours prêt à aider, 

Votre profession réclame un dévouement complet au malade, aussi 
bien pauvre que riche, aussi bien désagréable que sympathique. L’infir- 
mier n'est pas comme un employé de bureau, qui peut s’en aller sans 
inquiétude à l’heure fixée. Il y a des cas urgents, des journées surchar- 
gées de travail, durant lesquels l'interruption ou le repos ne sont pas 
possibles. 

La patience fait également partie de ce dévouement total, car certains 
sont capables d'un grand effort extraordinaire de temps en temps, mais 
se lassent et s’irritent devant les petits ennuis qui se répètent quotidien- 
nement. 

Enfin les vertus morales de l'infirmier qui doit strictement observer 
le secret professionnel, sont couronnées par la discrétion. Jamais il ne 
peut révéler les choses qui ont été dites par le malade en confidence ou 
dans le délire, ni rien qui puisse nuire à sa réputation ou porter tort à 
sa famille. 

Mais il yaencore des vertus plus élevées, auxquelles la foi chrétienne 
confère un éclat particulier; Nous voulons parler du respect envers le 
malade, de la véracité et de la fermeté morale. Respect envers celui qui 
parfois en arrive à perdre beaucoup de ce qui rend l'homme respectable, 
le courage, la sérénité, la lucidité. Respect également envers son corps, 
temple du Saint-Esprit, racheté par le précieux sang du Christ, et 
destiné à la résurrection et à la vie éternelle (cfr. l Cor. 6, 19-20). 

Véracité à l'égard des médecins, des malades et leurs familles, qui 
doivent pouvoir se fier à la parole de linfirmier, Il en va parfois non 
seùulement du salut du corps, mais également de l'âme; retarder par des 
réticences la préparation du malade au grand passage à l'éternité pour- 
rait être facilement une grave faute. 

Enfin fermeté morale, spécialement quand il s’agit de la loi divine. 
Ce que Nous avons déclaré en d'autres occasions sur les problèmes qui 
concernent la médecine, par exemple, dans Notre allocution du 12 novem- 
bre 1944 à l'Union Italienne Médico-Biologique « Saint Luc» et dans celle 
du 29 octobre 1951 à l'Union dos Sages-Femmes catholiques d'Italie» 
entend s’appliquer également à l'activité de l'infirmier, » 
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egyptologie. In dit boek wil hij de kerngedachten van de Egyptische gods- 
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is deze grondstructuur klaarder te onderkennen in het Oude Rijk dan in de 
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nomenen der Oud-Egyptische religie te beschrijven ; zijn boek is gericht tot 
een bredere lezerskring, en deze zal aan de hand van deze klare, systema- 
tische gids de beste handleiding hebben om verder zijn weg te zoeken door 
de variëteit van de Egyptische godsdienst. Dit boek zal de lezer tevens de 
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Ook de bekende archeoloog H. Frankfort heeft het over Egypte, maar 
zijn opzet gaat veel breder; niet enkel de godsdienst, maar heel de levens- 
opvatting (waarin dan toch de godsdienst de hoofdzaak is) wordt onderzocht, 
Het is er de S. echter niet om te doen een beschrijving van deze levensopvat- 
ting te geven, maar in de uitingen van die levensopvatting te peilen naar 
wat wij, in moderne terminologie, zouden noemen: de denkvormen. S. meent 
namelijk dat de wildernis van religieuze leerstof kan teruggeleid worden tot 
enkele grondprincipes, die de eenheid van de levensopvatting uitmaken. Die 
grondovertuiging is dat de wereld in wezen statisch is, dat slechts het on- 
veranderlijke uiteindelijk van betekenis is. S. tracht deze fundamentele visie 
te achterhalen ín de godsdienst, de staatsopvatting, het levensideaal, het 


(1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur. 
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geloof in de onsterfelijkheid en de kultuur. Een zeer origineel en uiterst 
suggestief boek, dat wel een zekere kennis van de Egyptische godsdienst 
veronderstelt en er in elk geval interesse voor wekt. H. V.d. B. 


J. VAN DER PLOEG, Missiegedachten in de H. Schrift, Hilversum, 
N. V. Gooi en Sticht, 1949, 24x16 cm., 87 blz., fl. 2.25. 


Vier eenvoudige, maar degelijke opstellen over de openbaringsgronden 
van de missieactiviteit. S., thans hoogleraar aan de R. K, Universiteit Nijme- 
gen, volgt de missiegedachte in het O. T., bij Jezus, bij de apostelen en bij 
Paulus, Aanbevolen voor al wie over de missies te prediken heeft, om te 
vermijden dat de gelovigen enkel wat sentimentele argumenten zouden te 
horen krijgen, die hen doen in hun beurs grijpen. Ook in de prediking 
voor de missie mag hun iets geleerd worden. H.V. d. B. 


O, EISSFELDT, Von den Anfängen der phönizischen Epigraphik. 
Nach einem bisher unveröffentlichen Brief von Wilhelm Gesenius, 
(O. EISSFErDT, Hallische Monographien, 5), Halle (Saale), M. Nie- 
meyer Verlag, 1948, 18 blz., D. M. 3.60. 

In een exemplaar van W. Gesenius, Paläographische Studien über phöni- 
zische und punische Schrift, Leipzig, 1835, dat in 1932 in de Universiteits- 
bibliotheek te Halle terecht kwam, vond men een eigenhandige brief van 
W. Gesenius, gericht aan E. G. Schultz te Parijs met het verzoek om daar Pheni- 
cische inscripties nauwkeurig na te kijken. O. Eissfeldt ontleedt de gegevens 
van de brief die interessant zijn voor de geschiedenis der Phenicische epi- 


graphie in haar aanvangstadium en voor het leven van W. Gesenius. 
H.V. d. B. 


W. & J. HOLLENBERG- K. BUDDE - W. BAUMGARTNER, Hebräisches 
Schulbuch, 19e uitg., Basel, Helbing & Lichtenstein, 1951, 21 x15 cm, 
224 blz., Zw. Fr. 7.20. 

De Hebreeuwse spraakkunst van Hollenberg-Budde ontstond in de tijd 
toen aan de gymnasia in Duitsland het Hebreeuws nog een facultatief leer- 
vak was. Het is dus bestemd voor beginnelingen, aan wie het gedurende 
een eeuw zeer grote diensten heeft bewezen. De heruitgaven hebben honderd 

jaar onderwijservaring kunnen benutten. Blijvend bij de grondregels, zeer 
overzichtelijk, klaar geformuleerd, is het voor beginnelingen wellicht het meest 
practische handboek, De tweede helft bevat een uitgebreid repertorium oefe- 
ningen. Hr VadeB7 


F. M. BRAUN, Jezus, de Godmens. Een geschiedkundig onderzoek, 
| Antwerpen, 't Groeit, 1950, 20 x 16,5 cm., 219 blz, geb. 107 Fr. 
| Dit boek is een vlotte, vrije vertaling van het werk, waarvan wij teeds 
de oorspronkelijke Franse en de Duitse uitgave hebben aanbevolen (Coll. Gand. 
1949, 184; 1950, 289). De vertaler P. J. Cools, O,P., heeft goed werk ge- 
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daan; ik begrijp echter niet waarom de nota's telkens achter het kapittel 
geplaatst zijn. H. V.d. B. 


B. REBSTOCK, O. S. B., Vom Wort des Lebens. Gedanken zum Jo- 
hannes-Evangelium im Geist der heiligen Väter. 11. Der Heimgang. 
Kapitel 13-21. Recklinghausen, Paulus-Verlag, 1949, 25 x 15,5 cm, 
335 blz., geb. D. M. 9.40. 


Dom Rebstock mediteert over het vierde evangelie, in dit tweede deel 
bepaaldelijk over kap. 13-21, in de geest der Kerkvaders; wellicht had hij 
nog beter gemediteerd in de geest van Sint Jan. Ik heb het niet tegen de 
Kerkvaders, ik weet dat zij ons veel kunnen leren over de Schrift, ik meen 
zelfs dat de Schrift lezen in de geest der Kerkvaders eigenlijk betekent: 
zoeken naar de bedoeling van de gewijde schrijver. Nu is sedert de dood 
van de grote Kerkvaders het wetenschappelijk onderzoek naar de zin van de 
schrifttekst niet verwaarloosd en hebben wij kansen die zij niet hadden ; 
waarom zouden wij er voor ons godsdienstig leven geen gebruik van maken? 
Ik vraag ook van een meditatieboek geen wetenschappelijke argumentatie, 
litteraire discussie, geleerde voetnota's, enz. Ik heb het alleen maar tegen 
die vooropgestelde idee, of althans tegen de praktijk, die veronderstelt dat 
men beter kan mediteren naast de Schrift en niet er op! Of die het tenminste 
niet zo nauw neemt met de bedoeling van de hagiograaf. Overigens geef ik 
graag toe dat, niettegenstaande het genre, S. vrij nuchter is gebleven, dat hij 
zelfs in de grote lijnen het evangelie volgt, dat zijn werk een rijkdom van 
diep-religieuze gedachten bevat, maar het doet mij toch altijd onbehaaglijk 
aan te moeten ervaren dat men de idee van Sint Jan verlaat voor deze van 
een Kerkvader. De meest geciteerde kerkelijke schrijvers zijn : Chrysostomus, 
Augustinus, Thomas van Aquino, Rupert von Deutz. HV di B: 


* H. SCHLIER, Der Galater-brief (A. W. MEYER, Kritisch-exegetischer 
Kommentar über das N.T., Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 
JOAO Ab escm. 122 blz etDaM 18250 


Door oorlogsomstandigheden heeft S. de 10° uitg. van de commentaar 
op Gal. tien jaar ter perse moeten houden. Maar het is een degelijk boek 
geworden, werkelijk een goudmijn van philologische, exegetische en theolo- 
gische wetenschap. Met schrandere zorg volgt S. woord voor woord, zin 
voor zin, deze gepassioneerde brief van de heidenapostel. Elk detailpunt is 
zo grondig onderzocht, dat de lezing er zwaar door wordt, te meer daar er 
geen inleiding is (wat in deze reeks een spijtige gewoonte is) en een heel 
aantal inleidingskwesties in de commentaar ingeschakeld worden. Zo verde- 
digt S. de « Noord-Galatische» hypothese bij 1, 2 (blz. 5); voor de verge- 
lijking van Gal. en Hand., bepaaldelijk van Gal. 2, 1-10 en Hand. 15, geeft 
S. een synopse met een toegevoegde verhandeling buiten de tekst van de 
commentaar (blz. 66-78). De brief is, zonder verantwoording, ingedeeld in 
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drie: 1,6-2,21 ; 2,22-5,12; 5,13-6,10. Naast de wetenschappelijke nauw- 
keurigheid moet ook de breeddenkendheid van S, uitdrukkelijk vermeld worden : 
hij kent niet enkel de katholieke literatuur, maar in veel gevallen verdedigt 
hij een standpunt dat in protestantse kringen ongewoon is en zeer dicht bij 
het katholieke standpunt staat, zoniet er mee samenvalt (bv. traditiebegrip 
bij 1, 12 en 2, 2; rechtvaardiging bij 2, 16, enz.). De theologie van Gal. 
wordt zeer breedvoerig onderzocht. Wei komt hier en daar nog een herin- 
nering aan de opleiding van S. door Bultmann voor, maar bij de opdracht 
van zijn boek aan zijn meester voegt S. er ondeugend aan toe, dat deze het 
wel «mit ein wenig Kopfschütteln» zal aanvaarden. Wij zijn er des te blijder 
om, omdat wij een zeer diepgaande commentaar op Gal. rijker geworden 
zijn. H. V. dB. 
* E. FASCHER, Jesus und der Satan, Eine Studie zur Auslegung 
der Versuchungsgeschichte (O. EisSFELDT, Hallische Monographiën, 
11), Halle (Saale), Niemeyer Verlag, 1949, 25 x 18 cm.‚, 42 blz., 
D.M. 3.50 

Sedert de Aufklärung heeft het rationalisme niet enkel Jezus (Zijn won- 
deren, Zijn goddelijke oorsprong, Zijn verrijzenis, enz.) bestreden, maar ook 
de werkelijkheid van de Satan. Men heeft o. m. de Satan uit het verzoekings- 
verhaal willen elimineren, door dit te verklaren als een Oudtestamentische 
of Oosterse mythus, op Christus toegepast, ofwel als een symbolische voor- 
stelling van een psychische crisis in Jezus’ leven. E. F. heeft al deze ver- 
klaringspogingen gevolgd en terecht aangetoond dat zij ontoereikend zijn, om- 
dat zij de werkelijkheid van de Satan niet erkennen. De evangelisten echter 
en Jezus zelf geloven in zijn bestaan en in zijn tweestrijd met God. Men 
kan het primitieve christendom niet begrijpen indien men het antagonisme 
tussen het Godsrijk en het rijk van de Satan niet aanvaardt. Die tweestrijd 
die in het leven van Jezus aanvangt! bij de verzoeking, vindt haar ontknoping 
in Dood en Verrijzenis, en gaat dan even reëel verder door in het leven 
van de christenen. Moderne christenen kunnen er toe geneigd zijn de Satan 
te classificeren bij het kinderspeelgoed en slechts een duivel-van-binnen-uit 
te aanvaarden. De Satan behoort echter tot het authentieke beeld van het 
christendom en het is dringend noodzakelijk dat onze katholieke prediking de 
ernstige werkelijkheid van Satan’s bestaan terug aan de gelovigen doet kennen. 
De niet-kath. auteur van dit boek heeft met wetenschappelijke eerlijkheid dit 
oerecht element van het christendom opnieuw in het licht gesteld. H. V.d. B. 


* J. JEREMIAS, Unbekante Jesusworte (A. SCHLATTER - P. ALTHAUS - 
J. JEREMIAS, Beiträge zur Förderung christlicher Theologie, XLV, 
2), 2e uitg., Gütersloh, G. Bertelsmann Verlag, 1951, 23 x 16 cm, 
98 blz., gen. D.M. 7.20 

Prof. Dr J. J. (N. T. Göttingen) deed een keuze in de agrapha, d. w.z. 
niet-evangelische logia van Chr, die gekend zijn uit het N, T, (o.m, Hand, 
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20, 35; 1 Thess. 4, 16-17 a), de oude hss. van het N. T. (Lc. 6, 5, codex 
Bezae), de oudste christelijke schrijvers en, sinds een halve eeuw, de Egyp- 
tische papyri. Deze logia van Jezus zijn meestal niet langs mondelinge tra-_ 
ditie maar langs de apocriefe evangeliën tot ons gekomen. P. Egerton 2 gaat 
volgens J. terug op de canonische evangeliën. Uit de talrijke agrapha houdt 
J. er slechts 21 over, die naar zijn mening even authentisch zijn als de logia 
onzer canonische evangeliën, Die kleine rest is echter belangrijk, niet zozeer 
omdat zij onze voorstelling van Jezus aanvullen (zij doen dit slechts in ge- 
ringe mate), maar omdat zij een bewijs leveren dat de canonische evangeliën 
wel het belangrijkste bewaard hebben van wat de primitieve Kerk over Chr. 
wist, De argumenten voor de authenticiteit dezer 21 logia zijn niet altijd 
dwingend, hoewel ook niet a priori te versmaden. J. is ook de eerste ge- 
weest die een verklaring van deze agrapha bracht, He VordeBh 


*_P, BONNARD, L'épitre de saint Paul aux Philippiens. CH. MASSON, 
L'épitre de saint Paul aux Golosstens (Commentaire du N.T., X), 
Neuchâtel-Paris, Delachaux et Niestlé, 1950, 25 x 19 cm, 159 p., 
0.50 frs.s., rel, 12,50, 


Lors de la parution du premier volume du nouveau «Commentaire du 
Nouveau Testament», nous en avons vanté la richesse condensée et l'exposé 
limpide (Coll. Gand. 1950, p. 292-293). Nous pouvons en dire autant du 
deuxième volume, C'est M,P,Bonnard (Lausanne) qui traite Phil. Ml croit que 
cette épître est un écrit de circonstance, composé à Ephèse, pour remercier 
les fidèles de leurs dons et pour les mettre en garde contre les Juifs ou 
les chrétiens Judaïsants (3, 1 ss.) L'a, n'est point d'accord avec Lohmeyer 
qui tient Phil, pour un traité théologique sur le martyre, adressé à une _ 
Eglise dans le feu de la persécution. Le commentaire, par sa concision exem- 
plaire, pénètre sans détours, mais avec précision, le sens du texte, Parfois 
B, se permet une exégêse très personnelle: p. ex. P’hymne christologique de 
Phil, 2, 6-1 est une adaptation parénétique, par Paul, d'un hymne, qui, pri- 
mitivement, chantait l'apparition sur la terre de l'Homme céleste, en termes 
judéo-gnostiques (p. 49), B. admet notamment une parenté littéraire entre 
’'Homme céleste de Dan. 7, 7-13 et le second Adam paulinien. Cet Homme 
céleste dont on ne saurait préciser s'il est Dieu ou homme, jouit d'une position 
unique auprès de Dieu; le terme morphè se traduirait le mieux par «con- 
dition», La Kkénose du v. 7 n'exprimerait pas l'abaissement d'un être divin 
préexistant dans IIncarnation, mais l'existence humble sur terre de l'Homme 
céleste, elle comporterait même une allusion particuliëre à la tentation de 
Jésus au désert, qui s'oppose à la «chute» du premier Adam de la Genèse. 
Exégdse plus originelte et hardie que fondée. 

Le commentaire de M., Masson (Univ. de Lausanne) est congqu d'une fagon 
légèrement différente ; il est disposé sur un double plan, dont l'un comporte 
un commentaire qui suit le texte de près et veut aider le lecteur à discerner 


dl 


le cheminement de la pensée de s. Paul; l'autre par contre se trouve dans 
les notes et justifie plus amplement lexplication adoptée. Par suite d'une 
enquête très personnelle, M. est amené à se rallier à la position de Holtzmann, 
d'après qui Col. est un remaniement d'une épître peu développée de Paul 
(comme Philem.) par l'auteur d'Eph. MH eroit à cette refonte à cause des 
surcharges dans la construction de l’épître actuelle et surtout à cause des 
thêmes nouveaux par rapport aux grandes épîtres. A notre avis, F'évolution 
naturelle de la théologie paulinienne et les événements intervenus dans l'entre- 
temps suffisent A expliquer ces différences, Quant aux surcharges, le peu 
d'expérience que j'ai dans le domaine de la critique littéraire, m'a appris à 
être extrêmement prudent. Il est vrai qu’il faudrait pouvoir discuter à fond 
ces problèmes, mais il n'est pas permis d’allonger ce _compte-rendu outre- 
mesure, Le détail de lexégèse mériterait Egalement une attention spéciale, 
surtout là où l'a, lance des vues très personnelles, Sur le seul hymne chris- 
tologique (1, 15-20) il y aurait beaucoup à redire, Somme toute, nous sommes 
reconnaissants aux deux auteurs de nous avoir donné dans un minimum de 
pages le résultat d'un effort exégétique très personnel et conscienscieusement 
scientifique, le tout dans un style clair et simple, facilement abordable. 

Flo Vond ale 


* BE, HOSKYNS-F, N, DAVEY, L'énigme du Nouveau Testament (L'ac- 
tualité protestante. Série biblique), Neuchâtel, Delachaux et Niestlé, 
KB40, 40 x 13 cms, 226 pi, 5.75 fr, s, 

La traduction frangaise du livre que MM, E. Hoskyns et N,D, Davey 
ont consacré à l'énigme du N. T., est une des meilleures introductions que 
je connaisse, Après avoir traité brièvement et clairement de la langue et 
du texte du N. T,, les auteurs entrent au fond de leur sujet avec le ch. 3, 
Ils se demandent si lexégèse critique a eu raison de considérer les docu- 
ments de la chrétienté primitive comme des confessions de foi qui ont 
donné une signification démesurée au fait historique de Jésus, En d'autres 
termes, quels sont les rapports entre la foi des Gcrivains du N, T. et la 
réalité historique de Jésus ? Retenant les conclusions de l'analyse littéraire, 
généralement admises par la critique moderne, les auteurs montrent que la 
critique rationaliste est restée à mi-chemin, puisqu’ elle n’ a pas consenti 
} conclure 4 l'historicité de Jésus du fait que l'interprétation primitive 
stait unanime 4 son égard. Quels que fussent les centres d'intérêt des 
lifférents auteurs ou couches de la tradition synoptique, il ressort de leur 
shristologie commune que «Jésus a agi et parlé comme il la fait parce qu'il 
wait conscience d’accomplir une mission nécessaire qui lui était imposée 
jar Dieu A travers les exigences de l'Ancien Testament» (p. 122). Les théo- 
ogiens du N,T. (Paul, la. des écrits johanniques et de Vép. aux Hébr.), 
jour qui le jugement de foi est prépondérant, n'oublient cependant pas, 
iu contraire, que ce jugement se rattache à un fait historique (p. 183), 
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On serait tenté de citer des pages entières de cet ouvrage extrêment sug- 
gestif, qui d'une part pose les problèmes avec une netteté parfaite et un 
sens des nuances tres poussé et d'autre part sait dégager des analyses 
littéraires les conclusions qui s'imposent sur le plan de la critique histo- 
rique. Si nous applaudissons à la teneur générale de cet examen de 
conscience, nous ne pouvons pas nous rallier à toutes les positions parti- 
culières des auteurs. Ainsi p.ex. il est exagéré de dire qu’ aucun spécialiste 
du N.T. ne puisse cousidérer un fragment du quatrième évangile comme 
ayant une valeur historique (p. 160). Il y aurait également quelque chose 
à redire sur certaines affirmations au sujet des synoptiques. Mais n’insistons 
pas : ce livre nous aidera à mieux saisir la portée des problèmes, il nous 
invite à y réfléchir et il nous prémunit contre des conclusions trop pressées. | 


H. V.d. B. 


* F.J. LEENHARDT, La place de la femme dans Église d'après le 
Nouveau Testament. Extrait des : Études théologiques et religieuses. 
Publication de la Faculté de théologie protestante de Montpellier, 
1948, fasc. 1, p. 1-50. 


Voici une étude exégétique commande par un problème pastoral. Il se 
pose, en effet, dans les Kglises réformées une grave question d’organisation 
ecclésiastique, à savoir celle de la place que la femme peut occuper dans 
Eglise et plus précisément la question de son accès au ministère pastoral. 
Le prof. Leenhardt répond à l'objection : Mulier faceat in ecclesia, par un 
examen des textes néotestamentaires, surtout pauliniens, Il ne s’agit- pas, 
d'après L., d'une soumission de la femme à l'homme, ni d'une égalité, 
mais d'une «ordonnation» de la femme à l'homme et d'une coordination des 
deux dans une vocation commune. Nous avons l'impression que l'a. dégage 
avec trop d'assurance ses conclusions sur la position de «la femme» de 
textes qui règlent des cas d'espèce ou les rapports de conjoints. Il se 
heurte d'ailleurs à une contradiction entre 1 Cor. 11, 14, Eph. 5 et 1 Tim, 
2. La mère de Jésus n’apparaît pas dans cette étude. Enfin, la. ne par- 
vient pas, comme il se comprend, à la solution du problème pratique 
qu’il s'est posé. 


* D. H. ASMUSSEN, Der Brief des Paulus an die Epheser. Eine 
Herausforderung an die Macht, Breklum i. Schl., Christian Jensen 
Verlag, 1949, 23 x 16 cm, 136 blz. 


Commentaire non-scientifique, fourré de considérations théologiques en 
marge d'Eph. La. grossit, sans se préoccuper d'un examen littéraire, le 
contenu théologique de plusieurs expressions pauliniennes (p. ex. le cas de 
la particule kata à la p. 12). Três difficile à suivre dans ses méditations, 
l'a. semble plus préoccupé d'illustrer sa propre pensée par les textes de 
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S. Paul, que d'en saisir la portée exacte. Le livre se termine par deux 
articles, traitant l'un de l'Eglise d'après Eph., l'autre de la conception 
cosmique exposée dans cette lettre. El Makdee 


*H. WINDISCH-H. PREISKER, Die katholischen Briefe (H, LIETZMANN- 
G. BORNKAMM, Mandbuch zum N.T., 15), 8° uitgave, Tübingen, 
Mohr, 1951, 25x18 cm, 172 blz., gen. D.M. 9, geb. D.M. 10.80. 
De heruitgave van Lietzmann’s Handbuch is, zoals vroeger gemeld werd 
(Coll. Gand., 1951, blz. 355-356) een totomechanische herdruk van de vorige, 
met toevoeging van losse nota's en bibliographische aanduidingen in een 
appendix. De commentaar van H. Windisch op de katholieke brieven (1° uitg: 
1911 ; 2° uitg. : 1930) stond bekend als een rijke documentatiebron (philolo- 
gisch materiaal, parallelen uit de Hellenistische en de Joodse literatuur), maar 
tevens als een voorbeeld van liberale exegese. H. Preisker heeft de commen- 
taar van zijn voorganger in zijn geheel behouden, maar in het appendix zijn 
oordeel over sommige van diens standpunten uiteengezet: blz. 149-150 be- 
paalt hij nauwkeuriger de bedoeling en de theologische opvattingen van Jac.; 
blz. 156-162 beschouwt hij 1 Pet. 1,3-5,11 als de neerslag van een doop- 
plechtigheid (nl. 1,3-4,11 met slotplechtigheid voor de ganse kerkgemeen- 
schap in 4,12-5,11) in de Romeinse Kerk; dit verslag werd rond 80 naar 
de (petrinische) kerkgemeenschappen van Klein-Azië gestuurd; blz. 168-171 
ziet hij in 1 Jo een redactionele compilatie van twee bronnen, waarvan de 
eerste tot het litterair genre der Offenbarungsrede (cfr Bultmann) behoort, 
de tweede een tekst met eschatologische inhoud ; Johannes wordt niet als 
de auteur van de brief in aanmerking genomen (Windisch hield trouwens 
geen enkele der Katholieke Brieven voor authentisch). H. Preisker gaat dus 
helemaal verder in de lijn van Windisch. Deze commentaar is uiterst belang- 
rijk als informatiebron. Fi Vind: 


*DP, FEINE-J. BEHM, Einleitung in das Neue Testament, 9e uitg, 
Heidelberg, Quelle und Meyer, 1950, XX +378 blz., geb. D.M, 14.80, 

De eerste uitgave van P. Feine’s inleiding dateert van 1913, de achtste 
werd door J. Behm (1883-1948) bezorgd ; de negende lag klaar bij de dood 
van deze laatste en Pfarrer J. Förster zorgde voor de publicatie. Deze in- 
leiding is opgebouwd volgens het klassiek type; zij is wellicht de volledigste 
protestantse inleiding op het N. T. In deze vierhonderd blz, is een rijke ver- 
zameling critisch materiaal en bibliographische gegevens bondig, nauwkeurig 
en klaar samengevat. De katholieke exegese kan zich met meerdere stellingen 
van deze inleiding niet akkoord verklaren ; zij zal nochtans graag van deze 
wegwijzer in de niet-katholieke wetenschap gebruik maken om haar stand- 
punt des te steviger te kunnen gronden, HeVordes Be 
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*J.N. SANDERS, The foundations of the christian faith, A study of 
the teaching of the New Testament in the light of historical cri- 
ticism, Londres, A.C. Black, Soho Square W 1, 1950, 23x15 cm, 
XII +199 pp., 10 s. 6. d. 

La religion chrétienne étant une religion historique, il est de première 
importance d'’iuitier les étudiants aux origines chrétiennes. C'est pourquoi 
M. Sanders, fellow of Peterhouse, Cambridge, a réuni dans ce livre ce que 
tout chrétien instruit doit savoir au sujet des débuts du christianisme et de 
la méthode historique par laquelle il les faut aborder. Il esquisse d’abord 
Yhistoire de la critique néotestamentaire, dont il dégage les principes et dont 
il indique les limites. Puis il applique cette critique à la théologie duN.T., 
en décrivant les phases de son évolution: le kérugma de la communauté 
apostoligue, la rédaction des évangiles et leur contenu doctrinal, leffort théo- 
logique de Paul, de l'épître aux Hébreux et de Jean. Ce bref apergu de la 
théologie néotestamentaire comporte également de nombreux renseignements 
qui relèvent de <«l’introduction». Le livre s’attaque plus spécialement aux 
positions du Dr Barnes, The rise of christianity, et marque une réaction 
heureuse contre la critique rationaliste qui, plus qu’ailleurs peut-être, s'est 
maintenue dans les milieux anglais. H. V. d. B. 


*G. HÖLSCHER, Das Buch Hiob (O. EISSFELDT, Handbuch zum 
Alten Testament, 1, 17) 2e uitg., Tübingen, Mohr, 1952, 25 x18 cm, 
102 blz., gen. D.M. 7; geb. D.M. 9.50 (Bij inschr. : gen. D.M. 6; 
geb. D.M. 8.50). 


De commentaar van G. Hölscher op Job verscheen in eerste uitgave in 
1937 en werd destijds zeer gunstig onthaald door de critiek, omwille van het 
nauwkeurig onderzoek van de tekst, de gematigdheid van zijn litterair- 
critisch standpunt, de meesterlijke Duitse vertaling die de poëtische kracht 
van de oorspronkelijke tekst wou doen aanvoelen en tenslotte om de fijne 
psychologische analyse van het dramatisch spel. Deze tweede uitgave heeft 
rekening gehouden met de vooruitgang van de wetenschap in het laatste 
decennium, maar onderging geen grondige wijzigingen tegenover de vorige 
editie. Het werk van Hölscher is onmisbaar voor wie ernstig het boek Job 
wenst te studeren. H. V. d. B. 


FA. WEISER, Das Buch Hiob übersetzt und erklärt (V, HERNTRICH- 
A. WEISER, Das Alte Testament Deutsch. Neues Göttinger Bibelwerk, 
13), Göttingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1951, 25 x17 cm., 268 blz. 

Wij hebben steeds met sympathie de afleveringen van Das Alte Testa- 
ment Deutsch aangekondigd, o. m. de commentaren van A. Weiser op de 
Kleine Profeten (Coll. Gand., 1950, blz. 47-48; 1951, blz. 352) en op de 
Psalmen (Coll. Gand., 1951, blz, 61-63). Ter gelegenheid van de commentaar 
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van V. Herntrich op Isaias (Coll. Gand., 1951, blz. 351-352), waarin de 
theologie van deze rijke en gevarieerde profeet bijna voorgesteld werd als 
de uitwerking van de religieuze inhoud van het roepingsvisioen, hebben wij 
gewaarschuwd tegen een al te theologische verklaring, die op de duur de 
historische werkelijkheid en de letterlijke zin geweld aandoet om de theolo- 
gie van een auteur tot «de grootste gemene deler» te kunnen herleiden. De 
commentaar van Job lijdt ook aan theologische overspanning, al heeft hij de 
schijn Job hoofdzakelijk psychologisch te willen verklaren. W. ziet Job als 
een levensdrama, waarin de existentiële geloofsproblematiek, in scherpe tegen- 
stelling met de rationalistische logica der vrienden-theologen, voortdurend, 
over hoogten en afgronden, worstelt met en om God. Job behandelt dus 
niet het lijdensprobleem, noch de vergeldingsleer, tenzij secundair; het dringt 
door tot het mysterie van het menselijk bestaan tegenover het mysterie van 
God, «Will man den Inhalt dieses eigenartigen Buches auf einen Nenner 
bringen, dann handelt es sich um das göttliche Mysterium, das im Leiden 
des frommen Dulders in Erscheining tritt und sich auswirkt» (blz. 9). De 
wijsheid der theologen, die de wijsheid is van de Oudtestamentische sapien- 
tiale literatuur, is al te rationalistisch en materialistisch geschilderd, om des 
te beter Job als de «geloofsheld» te doen uitkomen. Overigens is W.’s op- 
vatting over het geloof en zijn heilswaarde meer Protestants dan Oud- 
testamentisch. Men mag geen Schriftteksten uitknippen om een theologisch 
tractaat te stofferen, maar men mag evenmin een theologisch tractaat in 
knipsels snijden om een commentaar op de Schrift te stofferen ! Bij gelegen- 
heid knoopt S. ook nog aan bij zijn theorie over de Verbondscultus, destijds 
ontwikkeld in zijn Psalmencommentaar. Zeer zeker heeft W. de religieuze 
betekenis, de dramatische opbouw en de uitnemende kunstwaarde van Job in 
zijn knap geschreven commentaar in het licht gesteld, soms echter ten na- 
dele van de wetenschappelijke waarachtigheid. Om litterair-critische kwesties 
was het W. in dit voor het ontwikkeld, doch niet vakkundig publiek bestemd 
boek niet te doen; inzake tekstcritiek en litteraire critiek is hij terecht con- 
servatief. Enkel kap. 28 (over de wijsheid) is achteraf gemaakt, evenals de 
redevoeringen van Elihoe (32-36). De wetenschappelijke onderbouw van W's 
commentaar is het voornoemde boek van Hölscher. H. V. d. B. 


SAINT JÉRÔME, Lettres, t. II. Texte établi et traduit par J, LABOURT 
(Collection des Universités de France... Budé), Paris, Les Belles 
Lettres, 95, Boulevard Raspail, 1951, 20,5 x14 cm., 213 p. 

Nous avons déjà eu le plaisir d’annoncer à nos lecteurs le t. 1 des let- 
tres de S. Jérôme, dont M. le chan. Labourt a soigneusement établi le texte 
latin et dont il a fait une traduction frangaise vraiment remarquable. Voici 
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qu’à son tour le t. II a paru, qui contient les épîtres XXIII à LIl. Si nous 
étions tenté de changer d’opinion, ce serait pour applaudir de plus fort à 
cette belle publication. Ce drôle de saint que saint Jérôme! On le croirait 
vieux directeur de couvent, répondant patiemment à toutes les questions, 
intelligentes et autres, de Paula ou de Marcella, leur expliquant les détails 
de VEcriture, leur donnant, pour leur vie pratique, quelques conseils pleins 
de sagesse et de prudence, toujours dans un latin qui ferait les délices' du 
plus exigeant des humanistes. Mais voilà qu’il se sent piqué par une critique 
malveillante, qu’il se démèêne avec toute la verve de son tempérament fou- 
gueux contre ceux «qui tiennent leur grossière rusticité pour sainteté… 
comme s'ils étaient justes précisément parce qu’ils ne savent rien» (Ep. 
XXVII). Dans ce t. II signalons plus spécialement l'’Apologie à Pammachius 
et surtout cette délicieuse lettre au prêtre Népotien (Ep. LI), un des textes 
les plus célèbres de lancienne littérature chrétienne. Ces conseils de bon 
vieux curé, qui connaît la vie et qui exhorte le jeune Népotien à pratiquer 
ses devoirs d'état, sont vivement recommandés à tous les prêtres. Ceux-ci 
apprécieront non pas tant l’érudition livresque du grand Docteur, que son 
expérience de la vie et sa sagesse chrétienne ; ils savoureront la force mesurée 
de son style, qui fait de lui un des derniers des classiques. Hi. Vads B 


A. GELIN, Jérémie (Témoins de Dieu, 13), Paris, Ed. du Cerf, 1952, 
IES 2rem LOS Den 330 Er 


La belle collection «Témoins de Dieu», dont plusieurs fois déjà nous 
avons souligné importance pour la propagation d'une lecture intelligente de 
la bible parmi les intellectuels catholiques, s'est enrichie d'un beau petit 
volume sur cet autre <troubleur d’Israël» qui s’'appelle Jérémie. M. A. Gelin 
(Lyon), qui n'est plus à ses débuts en cette matière, s'est chargé de faire 
un portrait vivant de la personne et de la mission du prophête, qui, malgré 
lui et malgré ses compatriotes, assistait son peuple à la veille de la capiti- 
vité. Avec une maîtrise parfaite des données historiques et littéraires, il 
évoque l'époque troublée qui mène de 626 à 587: les abus invétérés depuis 
le règne de Manassé et d’Amon, la belle tentative de redressement sous 
Josias (621), la malheureuse défaite à Megiddo, l'essor de la puissance ba- 
bylonienne (Karkémish : 605), enfin les soubresauts d'une nation qui meurt 
(598-587). Replacée dans son cadre historique, la mission du prophète d’Ana- 
toth obtient tout son relief et l'a. sait en degager les idées directrices. Nous 
sommes heureux de pouvoir recommander ce petit livre à nos lecteurs et 
de leur apprendre en même temps qu’il n'est que la première partie d'une 
trilogie où figureront aussi «Les Pauvres de Jahvé» et «Les Pionniers de 
la Restauration», H.V. d. B. 
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THEOLOGIA MORALIS 


TH. STEINBÜCHEL, Die philosophische Grundlegung der katholischen 
Sittenlehre (Handbuch der katholischen Sittenlehre unter Mitarbeid von 
Professor Dr Steinbüchel # und Professor Dr Müncker herausgegeben 
von Professor Dr Fritz Tillmann, Band I), 2 Halbbände, Düsseldorf, 
Patmos - Verlag, 1951, 24 x 16,5 cm, 410 en 325 bl. 

Reeds vroeger werd hier de aandacht getrokken op het renoverend karak- 
ter van het Handbuch der katholischen Sittenlehre uitgegeven onder leiding 
van Prof, Fr. Tillmann (Cfr Coll. Gand., 1948, bl. 226 ; 1952, bl. 89). Het 
specifiek nieuwe van dit handboek komt het meest tot uiting in de banden 
drie en vier gewijd aan de idee en de verwezenlijking van de navolging Christi. 
De auteurs oordeelden echter dat een wetenschappelijke uiteenzetting van de 
kristelijke moraal de wijsgerige grondslagen van het zedelijke niet mag over 
het hoofd zien. Deze worden behandeld in de eerste band en zijn van de 
hand van Theodoor Steinbüchel zaliger. 

Hier is geen volledig uitgewerkte ethika te vinden : alleen maar de al- 
gemene voorwaarden en gronden van een wijsgerige zedeleer; en vermits 
agere sequitur esse, vooral haar ontologische en anthropologische basis. De be- 
handeling van deze stof is ondergebracht in vier afdelingen die respektievelijk 
gewijd zijn aan 1. het probleem van de verhoudingen tussen ethika en moraal- 
theologie; 2. de metafysische gronden van het zedelijke; 3. zijn meer feno- 
menologische wezensontvouwing en 4. zijn kritische fundering. 

Deze wijsgerige onderbouw is wel van ver geïnspireerd door thomisti- 
sche beginselen, meer onmiddellijk toch wordt zij geput uit de Duitse waar- 
denfilosotie, In het algemeen wordt, hoewel met oordeelkundige instelling, 
veel aandacht verleend aan de moderne stromingen in de ethika : idealis- 
tische, romantisch - affectieve, vitale, mytische, existentialistische, enz. Een 
interessente paragraaf handelt over de zogenoemde Situationsethik waartegen 
de paus nog onlangs waarschuwde. 8 

Het werk van Steinbüchel behoort wellicht met dat van Professor de 
Bruyne bij ons tot de beste moderne filosofische synthesen die van katho- 
lieke zijde over het zedelijke geschreven werden. Het verwerkt een aanzien- 
lijk arsenaal literatuur, is systematisch opgebouwd, klaar en verantwoord 
geschreven, zorgvuldig uitgegeven ; het behoort bovendien tot een geheel dat 
door zijn glans elk der delen verheft. EAVAP: 


PAEDAGOGIA 


P. A, REY-HERME, L'enfant et son devenir, Essai sur les lois du 
développement psychologique de l'enfance à l'âge adulte, Paris, Edi- 
tions Téqui, 1951, 18,5 x 12 cm, 124 p. 

Deux hypothèses ont servi à l'auteur de fils directeurs dans son exposé : 
celle des étapes fonctionnelles et celle de la relativité du normal. L'enfance 


ze TA 


et l'adolescence caractérisées par l'acquisition et l’adaptation d'une part et 
par laffirmation de soi de l'autre, sont deux fonctions de croissance consti- 
tuant les étapes de l'élaboration d'une personnalité adulte. Elles sont soumises 
ici non seulement à une description mais surtout à une analyse psycho- 
logique remarquable. Tout en admettant limportance des facteurs corporels 
et inconscients, l'auteur se place dans une perspective résolument spiritualiste 
réagissant ainsi contre certaines conceptions qui finissent par ne plus voir 
dans l'enfant qu’un faisceau de réflexes ou d’instincts. Pour nier l'activité 
spirituelle de l'enfant il faudrait, dit-il «ne l'avoir jamais vu en état d’ad- 
miration... dans sa prière en contact direct avec Dieu...» (pag. 80). 

Les conclusions pédagogiques qui découlent de cette analyse psycho- 
logique sont réservées à une étude ultérieure. Mais la compréhension de la 
complexité du mécanisme humain, telle qu'elle est décrite ici, est déjà en 
elle-même très recommandable à tout éducateur. BVE 


P. DUFOYER. La psychologie des adolescents expliquée aux mamans 
(Psychologies expliguées, n. 2), Bruxelles, Action familiale, 89, Rue 
Belliard; Tournai, Casterman, 1951, 19 x 12 cm, 132 p. 

Une grande difficulté rencontrée par presque toutes les mamans c'est de 
deviner ce que pensent, sentent et Ééprouvent leurs gargons arrivés à l'âge 
d'adolescence, de comprendre quels sont leurs problèmes physiologiques, 
affectifs et moraux. C'est à répondre à ces questions qu'est destiné le pré- 
sent livret qui veut, sans prétention de précision scientifique, aider par des 


conseils pédagogiques les mères de famille dans leur tâche éducatrice. 
Banse 


ZUSTERS DER CHRISTELIJKE SCHOLEN VAN VORSELAAR, 
Zaai ! Godsdienstonderricht voor onze opgroeiende jeugd (wOnderwijst… 
en leert onderhouden»), Deel IV, Leuven, Bibliotheca Alfonsiana, 
1951, 22 x 14,5 cm., 248 bl., 90 fr. 
Ip., Leef schoon. Handboek voor godsdienstonderricht ten gebruike der 
leerlingen van het technisch onderwijs (17-18 jarigen), Deel IV, God 
en het christelijk gezin, Zelfde uitgever en jaar, 21 X 14 cm., 80 bl. 
Met dit vierde boek is deze godsdienstkursus voor het technisch onder- 
wijs voltooid. (Cfr Coll. Gand., 1948, bl. 83; 1950, bl. 360). Terwijl de drie 
vorige delen handelden over God, Kristus en de Kerk, is dit laatste gewijd 
aan twee onderwerpen: het kristelijk huwelijk en het kristelijk gezin. De 
delikate problemen van de aankomende volwassenheid worden hier ontwik- 
keld met zekerheid van leer, openheid voor het moderne jeugdleven, takt 
en pedagogisch doorzicht. De meest kiese en tevens de meer kanonieke 
delen zullen, naar de wens der auteurs, liefst door een priester onderwezen 


4 


dend 


— 173 — 


worden. De lesopbouw is altijd deze van de methode der Zusters van 
Vorselaar : levensproblemen, oplossing, levensregel en vastzetting der leer- 
stof ; maar alles gezien van uit het geloof en het authentiek bovennatuurlijk 
leven. Het gelijklopend handboekje voor de leerlingen, Leef schoon, IV, geeft 
de samengevatte leerstof van deze uitgewerkte lessen. 

Dit boek geeft het laatste systematisch godsdienstonderricht, dat de 
meesten onder onze schoolgaande jeugd meekrijgen, en is zeer geschikt om hen 
tot hun taak van kristelijke echtgenoten en opvoeders te helpen vormen. 

BV ep. 


L. BAUWENS, Code de l'enseignement primaire et de l'enseignement 
normal primaire, Douzième édition, Supplément, Bruxelles, Edition 
universelle, S. A., 1951, 19 x 12,5 cm, 148 p., 95 fr. 

Un recueil précieux de lois et arrêtés organiques récents qui font suite 
à ceux déjà mentionnés dans Code de l'enseignement primaire de 1949 (Cfr 
Coll. Gand., 1949, p. 206) du même auteur, et qui trouvent ici un bon 
commentaire. Un livre pratique et utile pour tous ceux qui s’occupent et se 
préoccupent de l'enseignement primaire. WaaMet 


W. M. J. KOENRAADT, J. GC. D. OOMEN, L.J, W. SMIT, Verkla- 
ring van de kathechismus der Nederlandse bisdommen, Eerste en 
Tweede deel, Antwerpen - Gent - Leuven, N.V, Standaard - boekhandel ; 
's Hertogenbosch, L.C. G. Malmberg, 1951, 24,5 x 16 cm., 292 en 
318 bl, gen. 135 fr., geb. 170 fr. per deel. 

Evenals in Nederland was bij ons de katechismusverklaring van Mer 
Potters, eertijds seminarieprofessor en pastoor te Breda, een zeer gewaardeerd 
werk. Het omvatte zeven delen en kende vijf drukken tussen 1913 en 1946, 
Na de dood van de schrijver werd het bijgewerkt door enkele professoren 
van het seminarie te Hoeven. Toen in 1948 de nieuwe Nederlandse kate- 
chismus verscheen, hebben drie Bredase theologen het op zich genomen een 
aangepast kommentaar te bezorgen. Vermits echter sinds Mgr Potters de 
theologische wetenschap is vooruitgegaan (nieuwe kwesties, nieuwe geest in 
kristologische en eschatologische richting, waardering voor Kerk, liturgie en 
bijbel, mysterierijkdom, enz.) — vooruitgang waarvan de nieuwe katechismus 
de weerslag vertoont —, kon een eenvoudige bijwerking niet volstaan. De 
schrijvers besloten daarom zonder meer een geheel nieuw werk te vervaardi- 
gen, wel is waar in de geest van pastoor Potters, maar gebouwd met het 
oog op de godsdienstige behoeften van vandaag. Nader gepreciseerd was 
hun bedoeling : een tamelijk uitvoerige uiteenzetting geven van de gehele 
kristelijke leer aan de hand van de nieuwe katechismus, geen theologisch 


TN 
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vakwerk, maar een rustige, positieve verklaring van onze geloofsleer en ze- 
denleer ; een die, geschreven van diep gelovig standpunt uit, zonder polemiek 
of uitvoerige apologie, eenvoudig bewondering schept voor de « magnalia 
Dei». Een werk als dit doet klaar uitkomen dat onze katechismussen geen 
kinderboekjes zijn, maar gezagvolle documenten langswaar onze bisschoppen 
hun leerambt uitoefenen en de gelovigen klaar en systematisch in katechese, 
predikatie of zelfstudie de goddelijke openbaring in haar rijkdom leren kennen. 

De grote vooruitgang welke sinds Potter's tijd in de gangbare theologische 
inzichten gemaakt werd, springt in het oog, wanneer men de nieuwe 
katechismusverklaring met de oude vergelijkt. Speciaal de exegetische aan- 
winsten zijn opvallend, bv., in verband met de bijbelse betekenis van Gods 
heiligheid (bl. 52), het scheppingsverhaal (bl. 100), de negen koren der engelen 
(bl. 132), de geslachtslijsten (175), het proto - evangelie (233, 245), enz. Ook 
op theologisch gebied is in menig opzicht het standpunt heraangepast: zo 
wordt bv. hypnotisme niet meer vastgeknoopt aan de les over de duivel, 
wordt de figuur van Kristus op voortreffelijke wijze in het centrum van de 
openbaring geplaatst (Il, 1-276), wordt beter dan vroeger de heilsbetekenis 
van zijn verrijzenis en hemelvaart benadrukt (II, 229 - 261). 

Wij menen deze katechismusverklaring niet genoeg te kunnen aanbevelen 
aan priesters vooreerst voor prediking en instruktie, maar ook aan ontwik- 
kelde leken voor verdieping in godsdienstkennis en beleving. Zij is geschreven 
door degelijke theologen, met wetenschappelijke verantwoording, warm gemoed, 
en in kontakt met de beste bronnen van onze openbaring. We hopen dat 
deze bewerking ook bij ons het sukses zal hebben dat vroeger die van 
pastoor Potters genoot; het bevat immers een konkordans tussen Belgische 
en Nederlandse katechismus, die het ook hier zeer bruikbaar maakt. 

EVER 


A. DESLYPERE, Jesus in ons kinderleven. Handboekje voor godsdienst 
ten gerieve van de leerlingen van den eersten graad, [. Tot Kerstmis ; 
IL. Van Kerstmis tot Pasen; [IL. Na Pasen, 2e uitg. Brugge, Uitg. 
Verbeke-Loys, Wulthagestraat 4-6, 1947-1948, 22,5 x 14,5 cm, 
90, 107 en 86 bl. 15 fr. per deel. 

lD., Godsdienstig en vroom. Handboekje voor godsdienst bevattende de 
verklaring van den catechismus aan de leerlingen van den tweeden 
graad, II. Het christelijk leven en de geboden ; III. De middelen ter 
zaligheid. Zelfde uitg. en formaat, 1947-1948, 144 en 155 bl. 25 en 
At fr, per: deel. 

ID., Jk ben de waarheid. de weg... en het leven. Handboek voor 
godsdienst bevattende de verklaring van den catechismus aan de leer- 
lingen van den derden graad, 1. De geloofswaarheden ; II. Het chris- 
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telijk leven en de geboden ; [II. De middelen ter zaligheid, Zelfde 
uitg. en formaat, 1949-1950, 210, 220 en 206 bl. 30 fr. per deel. 
ID, Gelooft gij dat ? Handboek voor godsdienst bevattende de ver- 
klaring van de catechismus aan de leerlingen van de vierde graad 
(L. O.) en van de eerste drie klassen van het middelbaar onderwijs 
(L. Gr.). Zelfde uitg. en formaat, 1951, 226 (29) bl. 


Met deze leerboeken van de hand van E.H. A. Deslypere, godsdienstle- 
raar aan de rijksmiddelbare school van Poperinge, krijgt de katechisatie bij 
ons een nieuwe reeks handboeken van de zeer goede soort. Zij beantwoor- 
den in grote mate aan de eisen welke de nieuwe katechismus, het laatste 
godsdienstprogramma en de opgelegde belevingsmethode aan het godsdienst- 
onderricht stellen. Volgens deze immers moet het onderwijs aangepast zijn 
aan het begripsvermogen en de zielkundige toestand van het kind, moeten 
sommige bijzondere leerpunten als H. Drievuldigheid, Kristus, genade, eu- 
charistie, speciaal in het midden geplaatst worden, moeten de leerlingen 
aktief betrokken worden in de les, zodat zij niet enkel leren maar boven- 
dien bereid gemaakt worden om het geleerde te beleven. 

Welnu in deze leerboeken wordt de stof zeer goed aangepast, koncen- 
trisch en geleidelijk vervolledigd. De kleintjes van de eerste graad vinden 
hier de grote feiten en waarheden van onze godsdienst eenvoudig, klaar en 
fris voorgesteld in hun taal en hun beelden, op een wijze die hun gemoed 
diep moet raken, Die der tweede graad krijgen reeds heel wat meer, want 
zij zijn in de periode waarin zij gemakkelijk assimileren en memoriseren. 
In de latere graden wordt de reeds voor handen zijnde stof verder verdiept 
en vooral geordend opdat zij geleidelijk een synthese voor het leven worde, 
De drie delen van het onderricht: leer, gewijde geschiedenis en liturgie 
worden hier eenvoudiger, doch wellicht beter ineengevlochten dan elders het 
geval is. Op heel de lijn wordt de leerstof klaar en juist geformuleerd. 

Ook op didaktisch gebied hebben de boekjes van E.H. Deslypere grote 
eigenschappen. De uiteenzettingen wekken waardering ; door herhalingen en 
vragenlijsten kan de leerstof vaster ingehamerd worden; aktiepunten nodigen 
uit tot beoefening ; de illustraties, hoewel op het eerste zicht wat antiek, zijn 
in feite zeer goed aanschouwingsmateriaal : eenvoudig en kinderlijk. Spijtig 
werd in deze boekjes bijna geen aandacht geschonken aan probleemstelling ; 
de kinderen krijgen onmiddellijk de leer, zonder dat zij eerst nieuwsgierig 
werden gemaakt door een vraagteken uit het leven. In zake aanschouwelijk- 
heid mankeert men hier, vooral voor de hogere graden, suggestieve bord- 
schema's, die, zoals de ondervinding leert, grote diensten bewijzen. 

We wensen deze voortreffelijke handboeken Gods beste zegen toe opdat 
zij in onze scholen veel zouden mogen bijdragen om de kristelijke geloofs- 
kennis en - beleving te helpen verspreiden en verstevigen. TE Vene 
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J. LOHEST, Conseils d'entreprise et doctrine sociale de Église. 
Louvain, E. Nauwelaerts, 2, Place Card. Mercier, 1951, 21 x14 cm., 
100 fr. 


L'organisation économico - sociale doit être régie par l'ordre hiérarchique 
des valeurs et des institutions. L'idée et la réalité de cet ordre ont été 
abandonnées par le courant de naturalisme qui a envahi le monde depuis la 
Renaissance. La révolution frangaise a couronné officiellement le chaos par 
abolition des anciennes corporations professionnelles et artisanes. Au lieu de les 
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remplacer par une organisation sociale adaptée à l'essor nouveau de la vie _ 


économique, elle a établi le régime de l'intérêt individualiste sous la prédo- 
minance des forts. Le retour à l'ordre se réalisa lentement dans différentes 
étapes, moins espacées cependant après la proclamation de l'encyclique 
Rerum Novarum. Cette Évolution a abouti en Belgique jusqu’'ici à la loi de 
1948 sur les conseils d'entreprise, c-â-d. «institutions destinées à intégrer les 
travailleurs à leur milieu de travail, ou à réaliser une meilleure coopération, 
une meilleure collaboration entre ceux qui dirigent et ceux qui exécutent le 
travail, à faire évoluer le contrat de louage de service… vers des formes 
plus ou moins apparentées au contrat d’association» (p. 77). 


M. Lohest reconnait la valeur indéniable de cette loi, Il ne manque 


cependant pas de souligner certaines insuffisances: e.a, le danger de l'inté- 
grité de la fonction patronale, l'atmosphère de lutte de classe. Pour y remé- 
dier l'auteur préférerait la cogestion du travail à la cogestion économique 
des travailleurs. On peut néanmoins se demander si en principe la dernière 
forme de coopération n’implique pas logiquement la première et si le remède 
au danger mentionné n'est pas à chercher dans une meilleure éducation psy- 
chologique et morale du travailleur et du patron. 

Cette contribution est inspirée par le désir sincère d'un consciencieux 
chef d'entreprise de résoudre le problème social, non sur les bases des 
exigences instinctives, mais sur ceiles de la loi naturelle et de la doctrine de 
Eglise. EieV-ePs 


PHILOSOPHIA 


J. JACOBI, De psychologie van C.G. Jung. Geautoriseerde vertaling 
door Dr M. Drukker, Amsterdam-Antwerpen, Uitg. Contact, 1949, 
22x14 cm, 198 blz., geb. 8.90 fl. 


In dit werk beoogt Jung’s leerlinge, Mevr. Dr Jolan Jacobi, een synopsis 
te geven van het zeer omvangrijk, uiterst moeilijk en genuanceerd ceuvre van 
de Zwitserse psycholoog. 

Hoewel het beginsel der dieptepsychologie van Freud stamt, is het werk 


— 177 — 


van Jung in hoge mate oorspronkelijk. Reeds vroeg heeft hij zich van de meester 
verwijderd omwille van dezes pansexuele opvattingen. Aan de term libido 
heeft hij een nieuwe betekenis gegeven van algemene levenskracht. Voor 
zijn psychologie heeft hij de naam van psychoanalyse van de hand gewezen 
en hem vervangen door die van analytische psychologie of complexe psychologie. 
Zijn werk reikt echter verder dan de ontleding der complexiteit en is tot een 
positieve heilspsychologie uitgebouwd. Bijzonder nieuw is bij Jung dat hij 
naast het persoonlijk onbewuste ook het kollectief onbewuste onderscheidt, 
d.w.z., bepaalde disposities die voorwaarden zijn van verwantschappen met de 
gemeenschap. De ontdekking van zijn archetypen heeft de psychologie ver- 
rijkt en de sleutel geboden voor het begrijpen van sommige neurotische stoor- 
nissen. In tegenstelling met Freud en Adler laat Jung het hogere in de mens 
tot zijn recht komen. Terwijl gene de religiositeit als een ziekteverwikkeling 
aanzien, erkent deze de realiteit van een ingeboren geestelijke en religieuze 
behoefte. Hij is overtuigd van de anima naturaliter christiana en, hoewel pro- 
testant, erkent hij waarderend het zielkundig belang van het katholiek biecht- 
sakrament. Evenwel is het spijtig dat de struktuur van de psyche hier zo 
hopeloos ver van die der klassieke filosophie staat. Het is ook moeilijk een 
juist oordeel te vellen over Jung’s interpretatie der symboliek, mythologie, 
mandala, alchemie, yoga, enz. 

Mevr. Jacobi is er in gelukt met een voortreffelijke raakheid en ogen- 
schijnlijk met een scrupuleuze getrouwheid de zeer rijke inhoud van Jungs 
omvangrijk werk klaar en bondig te synthetiseren. Ze geeft objektief de gedach- 
ten van de meester weer, echter zonder kritische beschouwingen. Indien haar 
boek wat meer illustratiemateriaal opgenomen had, zoals b.v. dat van R, Dal- 
bier over het freudisme, dan zou het aan levendigheid gewonnen hebben. In 
elk geval is het een uitstekende inleiding tot- en gids in de bestudering van 
de Zwitserse psycholoog, bestudering voor dewelke het een zo groot mogelijk 
inlichtingsmateriaal ter beschikking stelt. De Nederlandse lezers mogen hier- 


om niet alleen de schrijfster, maar ook de vertaler dankbaar zijn. 
Te VERPE 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


G. SCHNÜRER, De Katholieke Kerk en de Beschaving in de acht- 
tiende eeuw, Haarlem, De Spaarnestad, 1951, 15 x 22,5 cm.‚ geb. 
120 fr. 

Het laatste deel van Schnürer's merkwaardig geschiedkundig werk over 
Kerk en Beschaving is eveneens in vertaling verschenen. Het behandelt de 
XVIII® eeuw, de eeuw der Verlichting en van de toenemende laïciserende en 
anti-kerkelijke strekking, die uitliep op de Franse revolutie. Bij het einde 
yvan de XVII eeuw teerde de Kerk nog enigszins op de vruchten der 
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uitstervende Barok-herleving. Zij scheen voldoende geschraagd door de grote 
leidende machten (Frankrijk, Spanje, Oostenrijk) en haar positie voor de 
naaste toekomst werd volstrekt niet als hachelijk beschouwd. Nochtans was 
de inwendige situatie in de Katholieke landen niet zo bevredigend. Een reac- 
tionnaire, vrijzinnige beweging, een rationalisme met utilitaristische nuchter- 
heid was in Engeland aan ’t groeien en zou weldra heel Europa overstromen, 
zonder dat aan katholieke zijde de gedachte aan een doeltreffende afweer 
en aan innerlijke vernieuwing er voldoende vlug mee gepaard ging. In de 
grote politiek, waar een woord nog slechts gold als men op een leger kon 
wijzen, werd sinds het einde der XVII° eeuw met de Kerk en het Pausdom 
steeds minder rekening gehouden. Deze beweging, die de vorm aannam van 
vrijdenkerij. of deïsme, en in naam van de nieuwe wetenschap optrad, be- 
doelde niet alleen meer een breuk met de Katholieke Kerk, maar met de 
grondslagen der Christelijke Beschaving zelf. Zij was vooral gericht tegen 
de heerschappij die de Kerk, steunend op de Katholieke Staten, op het 
continent nog uitoefende; haar leidende positie, die ze in de kultuur nog 
steeds innam, moest worden aangetast, om op basis van het vrijzinnige on- 
geloof een nieuwe humanitaire cultuur op te bouwen, die de mensen moest 
verlossen van de slavenbanden der openbaring en van de onverdraagzaamheid, 
het bijgeloof en de principiële achterlijkheid, die men als de idealen der Kerk 
proclameerde. 

In een enig boeiende en concreet levende uiteenzetting schetst S. de 
weg die deze nieuwe idealen vanuit de hogere vrijzinnige. Engelse milieu's, 
langs de Franse Encyclopedisten over gans Europa (Duitsland, Italië, Spanje) 
heeft gevolgd, tot ze de massa’s veroverden die met de Revolutie de kroon 
op het werk zouden zetten. Hij verduikt de fouten of tekortkomingen niet, 
die van kerkelijke zijde deze ontwikkeling begunstigden. Maar tegelijk weet 
hij de elementen van heropstanding te doen uitkomen, die bij het einde van 
de XVIII eeuw een katholieke herleving laten vermoeden, en voor de Kerk 
een gunstiger vooruitzicht bieden dan bij het begin dezer eeuw. 

Het zal wel overbodig zijn, voor wie reeds met deze serie werken kennis 
maakte, dit laatste deel speciaal aan te bevelen. LSR: 


W. NOLET en P.C. BOEREN, Kerkelijke instellingen in de middel- | 
eeuwen, Amsterdam, Urbi et Orbi, 1951, 24,5 x17 cm, 315 fr. 


SS. willen een beknopt maar volledig overzicht schetsen van de kerke- 
lijke hiërarchie en het kerkelijk leven in de middeleeuwen, meer bepaald 
in de Nederlanden. Na een uitgebreid, juist gekozen en daarom zeer 
praktisch bibliographisch hoofdstuk, wordt in ’tkort de kersteningsgeschie- 
denis en de kerkelijke indeling der Nederlanden getekend. Hierna worden 
de verschillende hiërarische geledingen besproken: paus, kardinalen en 
pauselijke Curie, aartsbisschoppen en bisschoppen, aartsdiakens, kapittels 
en dekens, pastoors, kapelaans en parochiale inrichting, en tenslotte de 
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officia en beneficia in het algemeen. Dan volgt het essentiële over het kerkelijk 
leven : liturgie en sacramenten, vooral H, Mis en Biecht, sacramentaliën 
en aflaten. Een kort kapittel over de Inquisitie en een vrij lange uiteen- 
zetting over het kloosterwezen en de verschillende kloosterorden sluit het 
werk. Telkens geven SS. de algemene kerkelijke richtlijnen daaromtrent en 
illustreren dan in ’tkort door de plaatselijke Nederlandse toestanden. Tel- 
kens worden ook de bijzonderste studies over de bepaalde onderwerpen 
aan het begin van elk ‘hoofdstuk aangegeven. 

Eenieder, die enigzins bekend is met de talloze ingewikkelde proble- 
men, die de middeleeuwse kerkelijke toestanden stellen, zal de betekenis van dit 
werk inzien. Het wil uiteraard over al deze problemen niet het laatste 
woord spreken, doch slechts een status quaestionis voor verdere studie 
leveren. Juist daarin ligt z'n grote paedagogische waarde en onmisbaarheid 
voor ieder, die zich op het gebied der middeleeuwse kerkgeschiedenis wil 
wagen. In geen enkel gelijkaardig werk worden zo klaar alle problemen 
aangeraakt, noch zovele suggesties opgeroepen voor verder onderzoek, 
vooral wat betreft de locale geschiedenis, welk gebied nog omzeggens 
braak ligt voor wetenschappelijk onderzoek. Ongetwijfeld zal dit werk hier- 
toe veel bijdragen, wat wij het ten zeerste toewensen. JERS 


ROMANO GUARDINI, De gestalte der toekomst, Brussel-Utrecht, Het 
Spectrum, 1951. 

« Das Ende der Neuzeit, Ein Verzuch zur Orientierung», waarvan hier 
een keurige vertaling geboden wordt, bevat een drietal lezingen over de ver- 
schillende opvatting van de oudheid, de middeleeuwen en de moderne tijd 
nopens mens en wereld. Dit drievoudige wereldbeeld kon wel klaarder en 
scherper uitgewerkt worden. Het best ontwikkeld is het laatste gedeelte, 
dat eigenlijk het hoofdbelang krijgt, waarin S. in de huidige crisis van de 
Europese beschaving de elementen doet uitschijnen, die reeds een nieuwe 
evolutie verraden. Daar tegenover tracht hij de taak van de huidige mens 
af te lijnen, waarbij de keuze beslissend blijkt tussen de totale verheidensing 
en de ondergang van de persoon in de massa enerzijds, of het behoud van 
de levende persoon, door een trouw en dapper geloof in de levende God, 
anderzijds. 

Een waardevolle bezinning op de grondtendenzen der westerse bescha- 
vingsgeschiedenis en vooral op het huidige en groeiende levensbeeld. 

LR. 


G. M. BOUTSEN. O. F. M., Het Legioen van het Bloed, Antwerpen, 
Standaardboekhandel, 1951, 339 blz., ing. 75 fr., geb. 100 fr. 

Pater Boutsen, wiens kennis van China en liefde voor dit land reeds 
bekend is uit zijn vorig werk «De Blauwe Vallei», en wiens pittige en 
originele schrijftrant reeds zovelen heeft geboeid, schetst ons hier een treffend 
beeld van het katholieke martelaarschap ín China, De grote vervolging van 
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1900, die hij hoofdzakelijk wil beschrijven, plaatst hij in de historische lijn 
van zes eeuwen katholiek apostolaat en martelaarschap en tegen de psycho- 
logische achtergrond van het Chinese bekeringswerk. Fijnzinnig leidt hij ons 
binnen in de Chinese volksziel, die zich gemakkelijk opent voor het Christen- 
dom, dat door een volksvreemd mandarijnenapparaat en door geheime ge- 
nootschappen zo fel werd bekampt. Zeer concreet wordt de anti-christelijke 
campagne beschreven en met sprekende buitentekstplaten (o.m. reproducties 
van een reeks spotprenten tegen de Christenen) geïllustreerd. Het werk geeft 
tevens een beter inzicht in dit voor ons westerlingen zo raadselachtig land, 
dat een steeds grotere rol begint te spelen in het wereldgebeuren. 
L.R. 


G. CASTELLA, De Geschiedenis van de Pausen, vertaling door PIET 
VAN VEEN, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, afl. 12-18 ; in het 
geheel 574 blz. 


Zojuist verscheen de laatste aflevering van Castella’s pausengeschiedenis, 
zodat het werk van heden af in zijn geheel verkrijgbaar is. De zes laatste 
afleveringen behandelen de tijd na de Franse Revolutie tot heden. De strijd 
tegen liberalisme en modernisme, de groei van de katholieke sociale leer en 
beweging, de positie van de Pausen in de ingewikkelde en steeds wisselende 
politieke verhoudingen dezer periode en hun actie voor de steeds bedreigde 
wereldvrede worden zeer overzichtelijk behandeld. Treffend is de invloed, 
die de verschillende grote Pausen van deze periode (Gregorius XVI, Pius IX, 
Leo XIII, Pius X, Benedictus XV, Pius XI en XII) op hun tijd hebben uit- 
geoefend. 

Deze pausengeschiedenis is zeker geroepen om bij onze katholieke intel- 
lectuelen inzicht en waardering voor deze invloedrijke werking van het 
Pausdom aan te brengen, en een betere kennis van de kerkgeschiedenis in 
het algemeen. EAR: 


J. VAN WELY O. P., Schaepman, Levensverhaal, Antwerpen, Sheed 
en Ward, 1952, 18 x 24 cm, 636 blz., 365 fr. 


S. heeft met bewonderenswaardige ijver alles samengebracht, wat hij 
over Schaepman heeft kunnen verzamelen. Het werk is dan ook tot een 
lijvige biographie uitgegroeid, die men soms wat meer gedrongen zou wensen, 
maar toch nooit langdradig of vervelend kan noemen. Wij volgen de grote 
katholieke staatsman vanaf zijn jeugd in omzeggens alle levensmillieu’s en 
doorheen alle gebeurtenissen, die enige invloed op zijn persoonlijkheid hebben 
kunnen uitoefenen, of wederkerig door hem werden beïnvloed. Uit de ontel- 
bare kleine détails en belevenissen rijst de stoere strijdersfiguur bezield met 
die ontembare geestdrift voor Kerk en Paus, Volk en Recht. Een tempera- 
tnentvol man, maar klaarziende en door en daor humaan. 

De beschrijving van zijn politieke bedrijvigheid is tevens een belangrijke 
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brok geschiedenis van het Nederlandse Katholicisme. Schaepman, de grote 
bezieler en voorman van de emancipatie der Nederlandse katholieken, legde 
de grondslag van de machtspositie, die zij thans in Nederland hebben ver- 
overd. Hij zette de strijd in voor de volledige gelijkstelling op schoolgebied; 
reeds voor de pauselijke oproep zag hij klaar de noodzakelijkheid in van een 
katholieke arbeidersorganisatie. Maar vooral de angstige teruggetrokken houding 
van zijn Nederlandse geloofsgenoten verontrustte hem. Door zijn hoog uitrij- 
zende persoonlijkheid, door zijn eerlijke en alles wagende strijdhaftigheid, 
waarvoor hij dikwijls de conservatieve schuchterheid zijner partijgangers door- 
breken moest, wist hij zijn tegenstrevers met eerbied te doen buigen, niet 
alleen voor zijn eigen persoon, maar voor de levensopvatting die hij voor- 
stond en waarvan hij de superioriteit door eigen leven zo duidelijk illustreerde. 
Moge deze zo omvangrijke, maar toch boeiende biographie van een onzer 
grootste katholieke Nederlandse voormanen aan velen een beter inzicht 
brengen in een belangrijke periode katholiek-Nederlandse geschiedenis, moge 
zij voor vele, vooral leidende volksgenoten een spoorslag zijn tot meer 
katholieke strijdbaarheid. LSR: 


M. DIERICKX, S.J., De Oprichting der nieuwe Bisdommen in de 
Nederlanden onder Filips II, 1559-1570, Antwerpen, N. V. Standaard 
Boekhandel - Utrecht, Het Spectrum, 1950, 24,5 x 16 cm., 348 bl, 
gen. 160 fr. geb. 190 fr. 


De nieuwe kerkelijke organisatie der Nederlanden onder Filips II 
was zeker voor deze gewesten een gebeurienis van bijzonder belang. 
Ze ging met allerhande haast onoverkomelijke moeilijkheden gepaard. Heeft 
ze het doorvoeren der katholieke reformatie in de Nederlanden mogelijk ge- 
maakt, ze heeft ook de opstand, die leiden zou tot hun splitsing in de hand 
gewerkt, en zo, naast het behoud van het katholicisme in het Zuiden, het 
doorbreken van het protestantisme ín het Noorden ten minste onrechtstreeks 
bevorderd 

Over verscheidene aspecten van deze gebeurtenis werden interessante 
studies gepubliceerd. In geen enkele nochtans werd in haar geheel behandeld, 
Wat meer is! Zoals nu blijkt uit het werk van Dr Dierickx, was het niet 
eens mogelijk haar volledig en grondig te bestuderen, omdat tot op heden 
de daartoe nodige documentatie ontbrak. 

Die leemte heeft de A. schitterend aangevuld. Na jarenlange opsporingen 
in alle archieven en handschriftenverzamelingen van West-Europa, die enig 
uitzicht boden op inlichtingen over de oprichting van de nieuwe bisdommen 
in de Nederlanden, is hij ertoe gekomen een overvloed van onuitgegeven 
stukken te ontdekken, materiaal van kapitaal belang, dat toelaat een geza- 
menlijk en enigzins ook definitief beeld van deze periode onzer godsdienstige 
geschiedenis vast te leggen. 

Aan de hand van die onuitgegeven documenten, die afzonderlijk worden 
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gepubliceerd, en van de reeds verschenen bronnen en studies beschrijft hij 
achtereenvolgens : I) De voorgeschiedenis van de oprichtingsbul « Super Uni- 
versas » van 12 Mei 1559; II) De geschiedenis van de omschrijvings- en 
dodatiebullen en van de benoemingsbreven (1561) ; III) De oppositie tegen de 
nieuwe Brabantse bisdommen en de installatie van tien nieuwe bisschoppen 
(1561-1563) ; IV) Het geslaagd verzet tegen de incorporatie der abdijen in 
Brabant en tegen de nieuwe bisdommen in het Noord-Oosten; V) De onzekere 
toestand van de nieuwe kerkelijke indeling in de jaren 1564-1566; VI) De 
integrale reorganisatie onder Alva (1566-1570). 


Op de uiteenzetting volgen : een lijst van de archiefbronnen (bl. 303- 
310), de geraadpleegde uitgegeven bronnen (bl. 311-321) en de geraadpleegde 
werken (bl. 321-347) ; een uitgebreid register (bl. 337-347) en drie gekleurde 
kaarten, die respectievelijk het grondgebied van de oude bisdommen in 1559, van 
de nieuwe bisdommen ín 1566, en van de bisdommen in 1570 aangeven. 

P. Dierickx, die niet meer aan zijn proefstuk is op gebied van geschied- 
schrijving, schenkt ons hier een werk van allereerste gehalte, waarvoor hij 
de meeste lof en dank verdient. Het is een studie die vakkundigen een 
kostbaar werkinstrument aan de hand doeten die alle katholieke Nederlandse 
intellectuelen, zeker alle priesters, zouden moeten doormaken. Trouwens 
niemand moet zich laten afschrikken door de gedachte dat het hier gaat om 
een dor wetenschappelijk exposé. De eenvoudige, gemoedelijke verhaaltrant 
maakt de streng wetenschappelijke uiteenzetting tot een aangename, boeiende 
en uiterst leerzame lectuur. 

Het boek is ook mooi geïllustreerd en typographisch wel verzorgd. 

li E: 


S. AXTERS, O. P., Geschiedenis van de Vroomheid in de Nederlanden, 
1, De Vroomheid tot rond het jaar zr3oo, Antwerpen, De Sikkel, 
1950, 17,5 x 25 cem., XXIV + 500 bl, ing. 320 fr., geb. 360 fr. 

Door vroomheid verstaat de A. «iedere beleving van de afhankelijkheids- 
verhouding van de mens tegenover God», zowel de meer bescheiden vormen 
als de verheven mystieke ervaringen zoals zij voorkomen bij leken, geestelijken 
en kloosterlingen. Daar echter de religieuse traditie van de nederlandse stam 
tot het eind van de meest markante periode uit de geschiedenis der Westerse 
landen, tot het einde der middeleeuwen, zich op Roomse grondslag blijft ont- 
wikkelen, heeft hij gemeend zijn Geschiedenis van de Vroomheid in de Neder- 
landen tot de christelijke vroomheid op Roomse grondslag te moeten be- 
perken (bl. XV). Met de Nederlanden bedoelt hij «de gewesten die in 1548 
bij de oprichting van den Bourgondischen Kreits door het Koninkrijk der 
Zeventien Provincies het volledigst werden omvat» (bl. XVI-XVII). 

In verband met de vroomheid in de Nederlanden werden in de laatste 
vijftig jaren vele en uitstekende studies gepubliceerd : tekstuitgaven en mono- 
grafiën. Wat echter ontbrak was een synthetisch overzicht, een werk dat ons 
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een welafgelijnd totaalbeeld geeft van het onderwerp zoals het door de laat- 
ste wetenschappelijke publicaties werd in ’t licht gesteld. 

Die leemte heeft de A. willen aanvullen. Zijn werk groeide uit jarenlange 
naspeuringen, onvermoeibare studie, standvastig bijgehouden documentatie en 
colleges gedurende tien jaren gegeven aan het Dominikaner Theologicum te 
Leuven. Het geheel zal naar het schijnt drie delen omvatten. Het eerste deel 
beschouwt de Christelijke Vroomheid vanaf haar ontstaan op Nederlandse 
bodem tot omstreeks 1300 en is onderverdeeld in drie boeken. Het eerste 
boek behandelt de ontluikende vroomheid in de Romeinse periode (tot 406). 
Het tweede boek beschrijft het onstaan en de ontwikkeling van de Frankische 
vroomheid (406-927), en haar bijzondere uitingen bij de kluizenaars en 
kluizenaressen, bij de Colombaanse monniken, bij de Benedictijner klooster- 
lingen en bij de leken. Het derde boek dat het tijdperk van de grote klooster- 
hervormingen bestudeert (927-1300) stelt eerst het ontstaan vast van een 
nieuwe religieuse atmosfeer bij geestelijken, monniken en leken in het begin 
van deze periode en gaat daarna de speciale vormen van die vroomheid na 
in het hernieuwde Benedictijner kloosterleven, bij de Cisterciensers, bij de 
reguliere koorheren, bij de kluizenaars en kluizenaressen, in de Begijnhoven, 
bij Hadewych, die een gans bijzondere plaats inneemt en bij de leken. 

In zijn uiteenzetting volgt de A. steeds dezelfde methode, Eerst onder- 
zocht hij de bronnen, d. w.z. al wat ons inlichtingen kan verstrekken om- 
trent de religieuse ervaring van de nederlandse vromen ener bepaalde periode 
om daarna met de medehulp van zijn kritisch aangelegde documentatie het 
juiste beeld van de vroomheid in die tijd, haar meest markante gestalten, 
haar ware ontwikkelingsgraad naar voren te halen. Zo is hij er toe gekomen 
een synthese op te bouwen die bewondering afdwingt, en die er niet weinig 
zal toe bijdragen om de geschiedenis van de vroomheid der Nederlanden, 
alsmede de vooraanstaande figuren van onze Nederlandse stam op gebied 
van spiritualiteit, beter te doen kennen en waarderen. 

Het bibliographisch apparaat (bl. 406-459) dat volgt op het exposé, geeft 
voor elk hoofdstuk of belangrijk onderdeel de ter hand genomen bronnen en 
literatuur in twee afzonderlijke afdelingen, en zoveel mogelijk in overeen- 
komst met de ontwikkeling van het betoog. Het geeft een gedacht van de 
massa materiaal door de A. in dit boek verwerkt. Het geheel sluit af met 
uitgebreide registers van plaats- en persoonsnamen. 

Wie enigzins wil vertrouwd geraken met de kennis van de Nederlandse 
Vroomheid tot rond 1300, neme het werk van P. Axters. ’t Is een uitstekende 
gids. EBS 


A. MEYER, La Papauté anecdotigue, Tournai, Casterman, 1951, 
1919 cm, 192 p., 39 fr. 

L'auteur de cet ouvrage a glané dans la grande histoire des Papes les 
traits savoureux qui constituent «la petite histoire», Il vise à mettre en 


EE) De 


relief lá personnalité d'un certain nombre de Souverains Pontifes, vue du 
côté humain, en les montrant aux lecteurs comme des personnages vivant une 
vie réelle qui les approche de nous, malgré leur lourde responsabilité. Tou- 
tes ces anecdotes n’y réussissent pas également. IRE 


HAGIOGRAPHIA 


G. BERNOVILLE, Rose Virginie Pelletier, Voorhout, Foreholte, 1951. 


Rose Pelletier, uit het katholieke Vendée, trad in 1814 na een strenge 
en gezond-vrome opvoeding, op 18-jarige leeftijd in de Congregatie van 
O. L. Vrouw van Liefde, een stichting van P. Eudes, die zich geheel wijdde 
aan de zedelijke verheffing van afgedwaalde meisjes en vrouwen. Na deze 
stichting, die onder de revolutie praktisch helemaal verlamd was, door haar 
invloed tot nieuwe bloei te hebben gebracht, werd zij er op 29-jarige leeftijd 
overste verkozen. Haar eerste zorg was de oprichting, spijts veel tegenstand, 
van een speciale afdeling voor Magdalena's (herwonnen meisjes die wensten 
verder een kloosterleven te leiden). Vooral wenste zij een bredere. uitbreiding 
van dit apostolaat. Het onder de revolutie verdwenen klooster van De Goede 
Herder te Angers, een gelijkaardige stichting, wist zij uit het puin te doen 
heroprijzen en deed het als overste uitgroeien tot moederklooster van een om- 
vangrijke kloosterfamilie, die spijts moeilijkheden en tegenkantingen, niet 
het minst vanwege de gallicaanse bisschop van Angers, de grootste bloei 
tegemoet ging. Bij haar overlijden telde de congregatie 962 kloosters, over 
de gehele wereld verspreid. 

De eenvoudige en boeiende levensbeschrijving van deze grote klooster- 
stichteres, die op 26 Mei 1940 werd heilig verklaard, geeft ons een diep 
inzicht in de ernstige spiritualiteit, die gans haar merkwaardige activiteit 
bezielde, en tevens in de uitzonderlijke menselijke kwaliteiten der heilige; 
haar fijne tact en mensenkennis, en vooral de beslistheid en karaktervast- 
heid, die zij in de neteligste moeilijkheden met een merkwaardige zin voor 
gehoorzaamheid en eerbied voor het gezag wist te doen samengaan. Geen 
sprake bijna van mirakelen of uitzonderlijke gunsten, maar men voelt de 
hand Gods rusten op het gehele leven dezer getuige van Zijn barmhartig- 
heid. Een aan te bevelen heiligenleven, dat eerbied en bewondering kan 
wekken voor het kloosterleven. EERS 


M, AUCLAIR, Met leven van de Heilige Teresia van Avila, Gods 
dolende edelvrouwe, 1515-1582, vert. van K. DEENEN, Antwerpen, 
Sheed-Ward, 1951, 238x416 cm., geb. 195 fr. 

Het beeld, dat men zich van de grote H. Teresia vormt, stelt gewoonlijk 
de uitzonderlijke mystieke Heilige en haar speciaal begenadigde positie op de 
voorgrond. In het werk van M. Auclair treedt de Heilige ons veel dichterbij 
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als mens, zonder iets van haar grootheid te verliezen. S., die de gehele 
Teresiaanse literatuur doormaakte en tevens in tien van de Spaanse Carmels 
de mondelinge overleveringen over de grote stichteres optekende en de levende 
traditie van haar stichtingen aanvoelde, heeft ons op fijnzinnige wijze deze 
versmelting van diepste menselijkheid en hoogste Godsaanhankelijkheid ge- 
tekend, die Teresia kenmerkt. Zulks blijkt zowel uit het waarheidsgetrouwe 
beeld van de vele jaren, dat zij tussen de wereld en God nog wankelde, als 
uit het verhaal der jaren van haar hoge mystieke vereniging en uitzonderlijk 
doorzettende dadenkracht. Het werk vormt een aan te prijzen heiligenleven. 
Bent: 


J. ANCELET-HUSTACHE, Het leven van de H. Elisabeth van Hongarije, 
vert. van A. RYMERSDAEL, Mechelen, S. Franciscus-drukkerij, 1951, 
21lx14 em, 130 fr. 


Dat dit heiligenleven van een volstrekt wetenschappelijk standpunt is 
opgevat, blijkt reeds voldoende uit de 50 bladzijden lange bibliographische 
inleiding. S. wil opruimen met de legendarische omhulsels, die het geschied- 
kundig beeld van Elisabeth, vooral tengevolge van Montalembert ’s levens- 
beschrijving hebben vervalst. Zij steunt zich zoveel mogelijk op bijna gelijk- 
tijdige bronnen, vooralop de «Dicta quatuor ancillarum», verklaringen der vier 
dienstmaagden van de Heilige, die een dertigtal jaren na haar dood werden 
afgelegd. Zo kan zij heel wat legendarische elementen, product van volks- 
verbeelding en zucht naar bovennatuurlijke gebeurtenissen, uitschakelen. De 
hoogste dienst, die men een Heilige bewijzen kan. 

Het werk plaatst ons ook helemaal in de concrete historische omgeving 
van het XlIlleeuwse Duitsland, zodat de volle historische betekenis der Hei- _ 
lige duidelijk wordt. De literaire verzorging en de psychologische frisheid 
der beschrijving moeten niet onderdoen voor de wetenschappelijke eruditie. 
Ook de diepe verering der S. voor de grote Heilige is er niet bij teloor 
gegaan. Deze definitieve levensbeschrijving der bekende Duitse volksheilige ver- 
diende ruimschoots een nederlandse vertaling. LEER: 


A. SMACKERS, O.C. D., Het leven van de Heilige Joannes van het 
Kruis, Antwerpen, Sheed-Ward, 1952, 21 x16 cm. 


Deze biographie lijkt ons niet zo ten volle geslaagd. Vooral de eerste 
helft zou men evengoed een geschiedenis van de hervormde Carmel kunnen 
noemen. De H. Teresia en andere voorname figuren uit deze hervorming 
komen er veel meer op de voorgrond dan S. Jan zelf. In de tweede helft 
is de typische gestalte van de Heilige wel beter getekend, maar het wordt 
soms te veel een aaneenrijgen van citaten uit zijn werken. Daar S. bedoelde, 
alleen «een eenvoudig verhaal van feiten» of «het simpele relaas der levens- 
gebeurtenissen» te schrijven, wordt het werk wat te veel een loutere samen- 
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stelling van chronologische gegevens en uiterlijke gebeurtenissen, waaruit het 
verwachte beeld en de geestelijke groei van de Heilige niet voldoende naar 
voor treden. ER. 


O. ENGLEBERT, Het leven van de H. Franciscus van Assisië, Ver- 
taling : ANGELIEN RIJMERSDAEL, O. F. M., Mechelen St-Franciscus- 
Drukkerij, 1950, 14 x 21 cm, 596 bl, ing. 120 fr. 

Zijn er nog niet genoeg levensbeschrijvingen van de H. Franciscus van 
Assisi ? 

De inleiding tot deze biografie (bl. 5-45), een prachtig historisch over- 
zicht van de meest markante werken over de Poverello, alsmede de biblio- 
grafie achteraan in het boek (bl. 525-558), die op haar beurt slechts het 
bijzonderste vermeldt, geven ons een gedacht van wat in de loop der 
tijden zoal werd gepubliceerd door katholieken, protestanten, pantheïsten, 
rationalisten, ongodsdienstigen en zelfs boedhisten, door bewonderaars en 
afbrekers van de heilige van Assisi. En wie zou durven beweren dat het 
laatste woord over hem werd geschreven ? 

Franciscus, zegt de A. terecht, is een van die gestalten uit de rij der 
allergrootste, over wie de mensheid immer roemen zal, wiens hoedanigheden 
tot belangstelling dwingen, wiens mogelijk te ontdekken tekortkomingen be- 
hoorlijk blijven, wiens natuurlijke begaafdheden algemene bewondering 
wekken, wiens lering een zo grote frisheid, poëzie en blijmoedigheid mee- 
deelt, dat ook de diepst ontgoochelde ziel er een frisse bron van levens- 
moed en van geloof in de goddelijke goedheid ontdekt (bl, 6-7). Zo is 
dan ook te verklaren dat zijn persoonlijkheid, die wezenlijk vrij en los staat 
van tijd en plaats en school (bl. 11) kunstenaars van alle tijden en plaat- 
sen en scholen blijft begeesteren, dat zij de noodwendigheid gevoelen hem 
aan hun tijdgenoten voor te stellen zoals zij hem opnieuw hebben gezien 
en over hem schrijven. 

Dat is ook het geval met dit boek over de H. Franciscus van Assisi. 
Het heeft deze grote eigenschap, dat het zoveel mogelijk het woord laat 
aan de tijdgenoten van de Poverello en beroep doet op de meest oorspronke- 
lijke getuigenissen. Heel anders dan in de analyserende en synthetiserende 
Franciscus-literatuur der voorgaande jaren, met al haar godvruchtige be- 
spiegelingen, die zo gemakkelijk de historische waarheid verwringen, rijst 
de grote, heerlijke, bekoorlijke heiligentiguur weerom voor onze geest, in 
zo nieuwe, frisse, aangrijpende vorm, dat men onweerstaanbaar haar invloed 
ondergaat en zelf de nodige beschouwingen gaat maken. Men zou het 
boek wel in een trok van het begin tot het einde willen doorlezen en 
herlezen. 

LE: 
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VARIA 


H. HONORE, 7o plans de sermons pour églises paroissiales, Tournai, 
Casterman, 1951, 11,5 x18,5 cm, 165 p. 

Le secret des gros tirages de quotidiens qw’aucun rédacteur n'ignore, 
c'est qu’ils se mettent Àà la portée des lecteurs, Il s'agit d'atteindre, non 
une catégorie trie sur le volet, mais la masse. 

En matière d'’instruction religieuse les prêtres ne peuvent pas hésiter : 
sl) à être avant tout simples et clairs dans l'exposé de la vérité religieuse ; 
2) partant du visible à linvisible; 3) en faisant choc, 4) et en s’inspirant de 
lactualité.» Tels sont les grands principes de l'auteur qu’il subordonne né- 
anmoins <à la vie intérieure du prédicateur : condition première et essen- 
tielle du succès de ses sermons.» 

Les plans des instructions s'inspirent de la fête du jour, de son Épître 
ou de son Évangile et proposent ainsi des commentaires variés de la doctrine 
chrétienne, des principes de la liturgie, de éducation et de la sociologie. 

PE 


H. DE LOVINFOSSE- G. THIBON, Solution soctale, Editions « Les 
Journées de Waasmunster», 2e éd,, Waasmunster, 1951, p. 166. 


L'opuscule comprend deux parties, suivies d'un appendice. 

Après avoir brossé sommairement le tableau du mal qui règne dans 
les relations économiques et sociales, les auteurs proposent une tentative 
de solution. A la conception actuelle de la vie sociale, qui repose sur le 
principe de la divergence des intérêts, ils opposent un autre principe, celui 
de la convergence des intérêts,. Deux points sont spécialement étudiés : 
d'une part «le marché libre», qui, favorisant linitiative et l’émulation, ser- 
vira d'autant mieux l'intérêt du consommateur, principe et but d'une saine 
économie; d'autre part, la politique salariale. En passant, ils insistent e.a. 
sur le grand rôle des responsabilités «personnelles» dans les entreprises, 
sur la nature de l'Etat et les limites de son intervention dans la vie éco- 
nomique, sur la tâche des syndicats, 

Dans une seconde partie, les auteurs ouvrent quelques perspectives 
d'application concrête, où il est question surtout de la réforme du régime 
des salaires, de la réforme de la douane et de la réforme fiscale, 

Enfin, dans un appendice, ils comparent la doctrine proposée avec l'en- 
seignement social de l'Eglise. 

Sans entrer trop dans des précisions techniques, ce qui sort du cadre 
de l'exposé, les auteurs ne manquent pas de donner des suggestions intéres- 
santes. Certes, on pourra formuler plusieurs objections, et en particulier quant 
à la possibilité de réalisation immédiate des projets. D'ailleurs, en ce qui 
concerne ce dernier point, les auteurs proposent parfois une solution transi- 
toire, qui doit préparer la réforme idéale, encore irréalisable pour le moment, 
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En tout cas, personne ne contestera la justesse des critiques faites à notre 


systême actuel; en même temps on approuvera les idées dominantes de la _ 


réforme projetée. 


Zuster TERESIA RENATA, Edith Stein, Jodin - Geleerde - Carmelites, 
Antwerpen, 't Groeit, 1951, 10x18 cm., 261 blz., 77 fr. 


A.J. ten Diest vertaalde de vijfde druk van de oorspronkelijke levens- 
schets en gaf aldus de gelegenheid aan het Nederlandslezend publiek het 
wonderbaar-schoon leven te leren kennen van een intellectueel en religieus 
hoogstaande vrouw. Zij werd geboren in een vroom-Joodse familie, doctoreerde 
in de philosophie, gaf zich eerst als atheïste uit, bekeerde zich later tot het 
Katholicisme en trad in 1933 in de Carmel te Keulen. In 1939 verhuisde zij 
naar Echt in Limburg, werd in 1942 door de Duitsers weggevoerd en stierf 
in de gaskamer van een concentratiekamp. 

De, beschrijving van dit leven verdient in zeer ruime mate gelezen te 
worden. Poel 


MARIE-THEÉRESE-LOUIS-LEFEBVRE, Le silence de Cathérine Labouré, 
Bruges, Desclée De Brouwer, 1950, in -12, 210 p., 45 fr. 


Depuis le jour desa béatification, le 28 mai 1933, plusieurs auteurs ont 
présenté de Cathérine Labouré des portraits saisissants. La particularité de 
la biographie de Mme Louis-Lefebvre est qu'elle raconte, sous une forme 
vivante et fort agréable á lire, la vie simple et silencieuse mais héroïque de 
la grande Fille de la Charité qui fut canonisée par Pie XII le dimanche 
27 juillet 1947. Pl 


DR. A. IT, M. KAT, Palestrina, (Componisten-Serie, 18) Haarlem, J. H. 
Gottmer, 1951, 22 x 15 cm., 273 bl., geb. fl. 7,90. 

Het is een verheugend feit te constateren dat de gewijde muziek vanaf 
het begin van deze eeuw zich stilaan afkeert van het theatrale genre om te 
worden wat zij in wezen moet zijn, godsdienstig. De laatste pausen hebben 
hieraan zeker een stoot gegeven, door de Gregoriaanse zang en de Pales- 
triniaanse muziek als hoogste model van liturgische muziek voor te houden. 
Deze liturgische renaissance, in de vorige eeuw begonnen in Duitsland, waar 
de oude meesters weerom werden uitgegeven en uitgevoerd, verspreidde zich 
over heel Europa, zodat nu alle kerkkoren, die zich respecteren, enkele wer- 
ken van die grootmeesters op hun repertorium hebben. Ook biographieën en 
ontledingen bleven niet achterwege. 

Dr. Kat, die jaren lang te Rome verbleef en thans fungeert als kapel- 
meester van de S. Baafskathedraal te Haarlem, heeft de grote verdienste ons 
de eerste Nederlandse Palestrina - biographie aan te bieden. Na eerst het 
muzikale leven van het Cinquecento te hebben geschetst, leert hij ons hoe 
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Palestrina die hoge ontwikkeling bereikte, hoe de composities tot stand 
kwamen, welke zijn relaties met pausen en vorsten, zijn tegenkantingen en 
successen waren. Meer speciaal behandelt de auteur met critische speurzin 
Palestrina’s invloed op het Concilie van Trente, de legende der Paus 
Marcellus-mis, de rol bij de hervorming van de Gregoriaanse zang, om te be- 
sluiten met een studie over de Palestrina-stijl. 

Dit voortreffelijk boek, versierd met een oudportret en facsimile’s van hand- 
schriften, bevat ook een lijst van de tot hier toe gekende composities. 
Moge het bijdragen om een der grootste genieën van alle tijden beter te leren 
kennen en te waarderen. G.V.D. 


OPUSCULA RECEPTA 


M. Encusu, Les quatre Couronnes de Sainte Godelieve de Gistel, traduit du 
Néerlandais par Jean de Vincennes, Gistel, Abbaye Ten Putte, 1951, 18 x 17 cm, 
120 blz., 30 fr. 

Récit vivantet charmant de la vie de Notre Sainte Flamande, raconté avec 
érudition et amour, et non sans humour par l'archiviste de lEvêché de Bruges, 
Mr. Abbé M. English. 


P. Srinrzr, Petite Légende dorée de l'Alsace, Mulhouse, Salvator, 1951. 

Joli recueil de légendes de l'Alsace, qui se rattachent à la personne du Divin 
Maître, aux lieux de pélerinage à la Sainte Vierge, et aux Saints du pays. Lecture 
pour enfants et pour tous ceux qui «ont su garder un cceur d’enfant ». 


S. DE NAVANTES, Une Carmélite tournaisienne, Sceur Marie-Elisabeth de la Trinité 
(Bertha Cuypers), 1880-1929, Louvain, Bibliotheca Alfonsiana, 1949, 15 x 22 cm, 
810 p., 90 fr. 

Le livre comprend deux parties. La première fait connaître la vie de Berthe 
Cuypers dans le monde: son enfance, sa vocation à la vie religieuse, son entrée au 
Carmel de Liège, son retour à la maison et son activité bienfaisante dans le cercle 
familial. 

La seconde partie rapporte son admission au Carmel de Tournai, sa pratique 
parfaite de l'idéal carmélitain, les caractéristiques de sa vie spirituelle et surtout son 
Éminente dévotion aux Trois Personnes de la Sainte Trinité, présentes dans l'âme 
du juste, en quoi elle ressemble à sa contemporaine mieux connue, Sceur Elisabeth 
de la Trinité, du Carmel de Dijon. 

Du fait que ouvrage est une concaténation presque continuelle des textes de la 
carmélite ou de déclarations à son sujet, l'exposé semble manquer un peu d’élan, 
mais il nous fait peut-être d’autant mieux suivre lélan d'une vie intérieure, basée 
sur la doctrine fondamentale de notre divinisation par les grâces du Baptême, et ce 
contact fait beaucoup, de bien. L,E. 
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G. HEMERMANN, Le Mendiant de Grenade, La Vie de Saint Jean de Dieu (1495-1550), 
traduit par M. GRANDCHANDoN, Mulhouse, Éditions Salvator, 1950, 13 x 20 cm.,386p., 60 fr. 

Une perle de biographie romancée. Le récit pittoresque et captivant, restant sur 
le terrain de la vérité et de la réalité, met sous les yeux de notre siècle égoïste le 
spectacle d'une vie d’abnégation, de bonté, de patience et de charité. Il nous fait 
suivre Saint Jean de Dieu comme enfant volé, pâtre, palefreneur, soldat dans les 
armées de Charles-Quint, vaquero, aide-macon, domestique, libraire ambulant, fonda- 
teur d'un hôpital, héros de la charité, homme de Dieu par excellence. 


B. Naarkens, M. S. C., Liefde en Barmhartigheid. De Zending van Zuster Josefa 
Menendez, 2° Druk, Brussel-Amsterdam, Desclée de Brouwer en Cie, 1949, 18 x 20 cm. 
226 bl., gen. 66 fr., geb. 85 fr. 

Het feit-dat het werkje (cfr Coll. Gandav., T. XXXIII, 1950, p. 198) in korte 
tijd een tweede uitgave beleeft, bewijst dat het in de smaak valt. 

Wij wensen dat het lezen van deze nieuwe uitgave in veel harten de liefde tot 
het H. Hart van Jesus moge ontvlammen. 


L. Wacrmans S.J., T'ananarive, La banlieue bouge, Tournai, Casterman, 1951, 112 p. 
39 fr. 

Des tableaux vrais et réalistes de la banlieue la plus déshéritée de Madagascar, 
un monde bien différent du nôtre. De sont des scènes prises sur le vif par un 
missionnaire, qui y séjourne depuis trente ans, intimement mêlé à cette vie grouil- 
lante. Si le P. Wagemans décrit à merveille les mceurs de ses paroissiens, son 
regard pénétrant va plus loin et, sous la défroque pitoyable il sait deviner âme et, 
qui est mieux, l'épanouir sous le grand soleil de la foi chrétienne. Lecture mission- 
naire vraiment captivante. 


* K. Hunn, Die Entrückung der Gemeinde Jesu und der Tag des Herrn, 4° uitg, 
Hamburg 22, Gluckstr. 53, Verlagsbuchh. Bethel, (1946), 21 x 14cm., 88 blz. 

S. wil in het werkelijk leven van de gelovigen het geloof in de eschatologische 
waarden terug ingang doen vinden. Hij klampt zich vast aan de letter van de 
Nieuwtestamentische teksten, en onderscheidt te weinig de doctrinele inhoud van de 
beeldrijke voorstelling; onvoldoende is ook zijn onderzoek naar de motieven van 
onze christelijke hoop. Intussen heeft hij het wel bij het rechte eind, wanneer hij 
dit essentieel element van het christendom, de eschatologische verwachting, benadrukt. 


* D. ScreLrenBerG, Offenbarung Johannes. Die Sieben Siegel und die Sieben Posaunen, 
Gladbeck, Christenmissions-Verlag, (1949), 21 x 15 cm., 168 blz. 5 

Sobere commentaar op Apoc. 4, 1-11, 19, zonder verantwoording, tenzij (te)veel — 
citaten uit andere auteurs. S. wil de christenen de eindverwachting doen beleven. 


X K. STEGEMANN, Die Zukunft der Menschheit, Gieszen, W. Schmitz Verlag, 1949, 
24 x 15 cm., 268 blz, 
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Vulgariserende commentaar op Apoc., naar de ideeën van Auberlen, Bengel, 
Beck, de verdedigers van de «reichsgeschichtliche Auslegung». S. zoekt naar al de 
wereldgebeurtenissen, waarop de symboliek van Apoc. kan toegepast worden. Er is 
in Apoc. wat anders te vinden (zie in dit nf de commentaar van Bonsirven). 


* ADRIENNE VON SpeYr, Dienst der Freude. Betrachtungen über den Philipperbrief, 
Einsiedeln, Johannes-Verlag, (1951), 28x14 cm., 187 blz. 

In zijn voorwoord beweert H. Urs von Balthasar dat dit boek «das reifste und 
rundeste unter den bisher veröffentlichen Werken Adriennes von Speyr» is. Wat 
moet dan het vorige geweest zijn! We hebben reeds een poging gedaan (Coll. 
Gand. 1950, 289-290) deze overigens talentvolle dame tot meer nuchterheid te bewe- 
gen, maar het heeft blijkbaar niet gebaat. Haar godvruchtige meditaties, die goed 
geschreven zijn, zullen wel sommige vrome zielen goed doen (dat zou er nog aan 
te kort zijn!), maar voorlopig voel ik nog altijd meer voor Paulus’ openbaringswoord 
dan voor de speculaties van M.A.v.S. 


J. Vrerick, Catechese op goede banen. Wederwoord op de critiek van R. Stock op 
het godsdiensthandboek van G. De Bondt «De weg der waarheid» S.1, 1951, 
22 x 18,5 cm., 23 bl. Een ernstige weerlegging van een gepassioneerde critiek, welke 
verscheen in Kultuurleven, 1950, bl. 785-788. 


Dans la Collection Études Religieuses (La Pensée catholique, 50, rue Fétinne, Liège) 
ont paru : 

E. BErNmMoNT, O. P., Nourritures terrestres et liberté chrétienne (n. 651), 24 pp, 6 frs. 
S,S. Pie xr, Les preuves de l'existence de Dieu (n. 682), 31 pp, 6 frs. 

J, H. Nrcoras. O. P., Le mystère de la Gráce (n. 677), 118 pp., 27 frs. 

Le petit livre du R, P.J. H. Nicolas aidera le chrétien à réfléchir sur le mystère 
de la grâce. On ne le lira pas sans quelque effort, parce que l'auteur misant sur 
Yintelligence du lecteur et sur son désir de comprendre, n'a pas minimisé les diffi- 
cultés que l'esprit du croyant rencontre dans l'enseignement de l'Eglise en cette 
matière. Au delà de ces difficultés où se heurte la raison, il y a la réalité savou- 
reuse de ce grand amour dont nous sommes aimés, la réalité même de la grâce, avec 
ses effets en nous, la justification, la filiation divine, l'inhabitation en l'âme de la 
T.S. Trinité, le mérite et son fruit, la vie éternelle, où se consomme la destinée 
chrétienne. C'est à contempler cette mystérieuse réalité et à en faire passer dans sa 
vie réelle les exigences sévères et bienfaisantes, que l'auteur veut conduire son lecteur. 


_C. Murrer, L'Encycligue « Humani Generisn et les problèmes scientifiques, Louvain, 
L. Nauwelaerts, 19,5 X 12,5 cm., 36 pp., 29 frs. 

Commentaire franc et nuancé, ouvert et respectueux, destiné au lecteur non 
croyant aussi bien que croyant qu’intéressent les problèmes de culture générale. 


A. Van Biervuier, C.ss BR. La Constitution Sponsa Christi et les Moniales à veux 
simples, Louvain, 1951, Bibliotheca Alfonsiana, 21 x 14 cm., 54 pp., 85 frs. 


Articuli 


HET WIJNWONDER TE CANA (Jo. 2,1-11) (1) 


Het verhaal van het wijnwonder te Cana is in zijn eenvoud een 
raadsel. De gebeurtenis wordt slechts met enkele losse, naast elkaar 
staande trekken geschetst, wier letterlijke betekenis, gevoelswaarde en 
symbolische draagkracht fel betwist wordt. Een simpele vraag als: 
« Wat is er tussen u en Mij?» wordt zeer verschillend vertaald, is 
bovendien vatbaar voor verscheidene gevoelsschakeringen en bevindt 
zich tenslotte tussen andere woorden, die al even geheimzinnig zijn. 
En dan de symboliek ! Het is verreweg het gemakkelijkst te blijven bij de 
psychologische verklaring: het wijnwonder is een ontroerende illustratie 
van de goedhartigheid van Maria en een bewijs voor de macht van 
haar voorspraak. Dit is de voorstelling die de katholieke gelovigen 


(1) BIBLIOGRAFIE : 1. Commentaren: - katholieke : J. Berser, Das Evangelium 
des heiligen Johannes, Freiburg i. B., 1905 ; M.J. LacrANce, Évangile selon saint 
Jean (Études Bibliques), 4° uitg., Parijs, 1930; F. M. Braun, Évangile selon saint 
Jean (L. Pirot, La sainte Bible, 10), Parijs, 1935 ; A. Wikennauser, Das Evangelium 
nach Johannes (A. WikeNmauser - O. Kusz, Das Neue Testament, 4), Regensburg, 1948 ; 
J. Keurers, Het evangelie volgens Joannes (J. Keurers, De boeken van het Nieuwe 
Testament, 3), 2° uitg., Roermond-Maaseik, 1951; - niet - katholieke: A. Lorsr, Le 
quatrième évangile, Parijs, 1908 ; Ipn., Le guatrième évangile. Les épîtres dites de, 
Jean, Parijs, 1921; Tu. Zaan, Das Evangelium des Johannes (Ip., Kommentar z. 
N. T., 4), 5-6° uitg, Leipzig-Erlangen, 1921 ; J.H. Bernarp- A. H. MeNeue, A cri- 
tical and exegetical commentary on the Gospel according to St John (The inter- 
national critical commentary), 3 dln, Edinburg, 1928; W. Bauer, Das Johannes- 
evangelium (H. Lrerzmann, Handbuch z. N. T.,6), 8° uitg., Tübingen, 1938; F. Bücr- 
SEL, Das Evangelium nach Johannes (Das Neue Testament Deutsch, 4), be uitg., Göt- 
tingen, 1949 ; R. BurrmanN, Das Evangelium des Johannes (H.A.W. Meyer, Kritisch- 
exegetischer Kommentar über das Neue Testament), Göttingen, 1950 ; E. Hoskvyns, 
The fourth Gospel, 2° uitg., Londen, 1947; H. SrRATHMANN, Das Evangelium nach 
Johannes (Das Neue Testament Deutsch, 4), Göttingen, 1951. 

2. Studies : - katholieke: A. Scuurz, Das Wunder zu Kana im Lichte das Alten 
Testaments, in Biblische Zeitschrift, XVI, 1922, blz. 93-96; P. Gâcurer, Maria in 
Kana (Joh. 2, 1-11), in Zeitschrift für katholische Theologie, LV, 1931, blz. 351-402 ; 
Ip., Die geistige Mutterschaft Marias. Ein Beitrag zur Erklärung von Joh. 19, 2ó, 
in Zeitschrift für katholische Theologie, XLVII, 1923, blz. 391-429; F. M. Braun, 
La Mère de Jésus dans l'oeuvre de saint Jean, in Revue Thomiste, 1950, blz. 429- 
479; 1951, blz. 5-68; R. Scrnackenpure, Das erste Wunder Jesu (Joh. 2, r-11), Frei- 
burg i. B., 1951. 

- niet-katholieke: J. Jeremras, Jesus als der Weltvollender (Beitr. 7. Förd. chr. 
Th.33, 4) Gütersloh, 1980 ; O. Currmann, Urchristentum und Gottesdienst (W. Eicn- 
RODT - O. CULLMANN, Abhandlungenz. Th. d. A.u. N. Test. 8), 2° uitg., Zürich, 1950. 
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meestal van de kansel te horen krijgen naast die andere, waarin het 
Cana-verhaal als thema dient voor een preek over het christelijk huwelijk! 


Maar anderzijds noemt de evangelist dit wonder een teken (sème- | 
ion) en voor hem is dit wat meer dan een blijk van goedhartigheid 
of een vertoon van wondermacht. Zelf echter blijft hij eerder bij een | 


algemene waardebepaling van het wonder: « Hij openbaarde zijn 
heerlijkheid » (v. 11). Lezers, die met het vierde evangelie vertrouwd 


zijn, hebben meermaals in dit eigenaardige boek symbolische hoofd-_ 
of bijbedoelingen onderkend en vragen ook hier naar die diepere, de 


echt-Johanneïsche zin van het wonder. Is de openbaring van Jezus’ 
heerlijkheid, volgens Johannes, enkel gelegen in het feit dat hij een 


wonder deed, of spreekt zij ook uit de aard van het wonder? Inzake 


symbolische interpretatie wedijveren moderne exegeten, rationalisten 
zowel als gelovigen, met de oude Kerkvaders en het is niet eenvoudig 


in hun constructies wegwijs te geraken of deze te classificeren (1). 


Voor de rationalisten staat de symboliek of de allegorie in omgekeer- 


de evenredigheid tot de historiciteit. De laatste jaren echter is men _ 
opnieuw de symbolische waarde met de historische feitelijkheid gaan 
verzoenen (2). Het zou wel vermakelijk zijn uit de bonte verzameling 
van voorgestelde hypothesen een bloemlezing samen te stellen; deze 


(1) F. M. Braun, art. cit, geeft een vrij uitvoerige bloemlezing van de teksten 


der Kerkvaders. Een poging tot classificatie van de voorgestelde verklaringen kan 


men vinden bij ScHNACKENBURG, o.C., blz. 10-80; deze auteur onderscheidt de vol- 
gende groepen: «die allegorische Auslegung, die sacramentale Deutung, die messia- 


nische Auffassung, die religionsgeschichtliche Erklârung, die christologische Deutung». 


De afzonderlijke verklaringen ontlenen elementen aan deze verschillende richtingen; 
het belang, dat men aan deze elementen toekent, beslist over de fundamentele strek- 


king van de verklaring. 
(2) Er is ook nog een tijd geweest dat men de historiciteit van het verhaal heeft 


willen verdedigen door het mirakel uit te schakelen. Thans neemt men het mirakel aan, | 
ofwel als een historische werkelijkheid, ofwel als een verzinsel met symbolische beteke- 
nis, ofwel nog, —en dit is de opvatting die het meest veld wint, — als een historische _ 


werkelijkheid met symbolische betekenis. Over de historische waarde van dit verhaal 


kunnen wij hier niet handelen ; deze kwestie hangt te nauw samen met het oordeel 
dat men er op nahoudt over de historiciteit van het vierde evangelie in zijn geheel. « 


Men valt de historiciteit van dit mirakel aan, vooral omdat het een luxe-wonder is, 
dat buiten de lijn valt van de gewone wonderpractijken van Jezus, en ook omdat 


men in het verhaal een aantal onwaarschijnlijkheden meent te ontdekken : het uur 
is niet gekomen en het is toch gekomen, de dienaars gaan in op het bevel van Jezus, 
de kwantiteit wijn is enorm, er wordt niets verhaald over de indruk op de disge- 
noten. De hier voorgestelde verklaring meent met deze onwaarschijnlijkheden te | 


kunnen opruimen De details van het verhaal passen niet alleen goed in het kader 


van de Oosterse bruiloftsgebruiken, maar, hoe karig zij ook medegedeeld zijn, sluiten 


zeer goed bij elkaar aan en vertonen geen innerlijke contradictie, althans indien men 


ze in hun preciese draagkracht behoudt. Men moet verder niet speculeren op de 


teken-waarde, alsof Jo slechts tekens kan zien, waar er geen feiten zijn, m.a.w. 
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zou ongetwijfeld pleiten voor het schrandere vernuft en de scheppende 
verbeelding van vele generaties ; misschien zou zij minder bijdragen 
tot het goed begrip van de tekst. De lezer kan er echter op rekenen 
dat hem bij tijd en wijle een exempel zal geciteerd worden, zij 
het dan als versnapering (1). 

Het is evenmin overbodig te waarschuwen tegen onbeheerste 
nieuwsgierigheid. Vragen wie er huwde (2), of de gehuwden arme lui 
waren (3), ot Maria een handje kwam helpen (4), waarom Jozef er 


alsof een teken noodzakelijk een uitvindsel is. De studie van de sémeia bij 
Jo wijst duidelijk uit dat de teken-waarde bij Jo de feitelijkheid van het teken 
onderstelt. Had Jo trouwens een wonder verzonnen om een doctrine te illustreren, 
dan had hij, zoals dit bij specialisten van de allegorie de gewoonte is, zijn schep- 
pende verbeelding wel meer de vrije teugel gegeven ! 

(1) Het mooiste exempel uit de jongste literatuur is wel de symbolische inter- 
pretatie van H. Sanrin, Zur Typologie des Johannesevangeliums (Uppsala Universi- 
tets Arsskrift, 1950, 4), Uppsala-Leipzig, 1950. Deze auteur heeft in Jo een sterke 
dosis Exodus-typologie gevonden. Zo herinnert het wijnwonder te Cana (blz. 8-11) 
aan het wonder waardoor Mozes het water in bloed veranderde (Ex. 4,9; 7, 14-24). 
Te Cana (toespeling op Kanaän?) is Jezus de bruidegom en de bruid is «Sion», 
vertegenwoordigd door de moeder van Jezus en de leerlingen ; de wijn is het sym- 
boolvan het Messiaanse heil, het Messiaans bruiloftsfeest. Jezus is dus tegelijk de brui- 
degom en de zoon van de Sion; S. heeft daar geen bezwaren tegen, gezien Apoc. 18 
en 4 Esdr. 9, 48 vlg. «Hij openbaarde zijn heerlijkheid» zou herinneren aan het 
Joodse Pesach-ritueel, dat de uittocht commemoreert. Jo. 2, 12 beantwoordt typo- 
logisch aan Ex, 10, 24, S. voelt zich niet genoodzaakt deze originele verklaring met 
argumenten te staven ! 

(2) Als mogelijke bruidegom worden geciteerd: Simon o Kunanaîos (Mc. 3, 18), 
ofwel de evangelist zelf, Hierbij noteert Loisy: «On a même voulu savoir qui étaient 
les mariés. L'évangéliste ne se doutait pas que plusieurs auteurs du moyen âge sup- 
poseraient que lui même était l'époux, et qu'il avait quitté immédiatement sa femme 
pour suivre Jésus. Un passage mal compris de saint Jérôme a pu favoriser cette 
opinion singulière ou même y donner lieu: «Petrus apostolus est, et Joannes apos- 
tolus, maritus et virgo ; sed Petrus apostolus tantum; Joannes et apostolus, et evan- 
gelista, et propheta.…. Exposuit virginitas quod nuptiae scire non poterant». Ad Jovin. 
I, 26 (P.1. XXIII, 247-248). On a cru (et Maldonat lui-même adopte cette interpré- 
tation, tout en refusant de penser que Jean ait été le marié de Cana) que les mots 
maritus et virgo se rapportaient tous les deux à Jean. Le sens est évidemment: «Pierre 
est apôtre, et Jean est apôtre; l'homme marié et homme vierge (sont tous deux 
apôtres); mais Pierre n'est qu’apôtre, tandisque Jean est apôtre, évangéliste et pro- 
phète. » Il est dit dans les Actes (apocryphes) de Jean, que cet apôtre était sur le 
point de se marier quand Jésus l’appella, et cette assertion se retrouve dans d'autres 
documents de l'ancienne littérature chrétienne. Mais il n'y est pas question de Cana» 
(Loisy I, blz. 269, n. 1) 

(3) Indien de gehuwden arm zijn, kan men gemakkelijk het tekort aan wijn 
verklaren ! Anderzijds menen sommige commentators dat de architriklinos (v. 8-10) 


een swmnposiarchos is, de koning van het feest, waaruit zij besluiten dat de bruiloft 
op zijn Grieks gevierd werd, m.a.w, dat de gehuwden rijk waren en de laatste 
mode bij het feest volgden. In feite zit de architriklinos de tafel niet voor, maar 


is hij de eerste kellner; zie verder, 
(4) Dit wordt verondersteld om haar «bevel» aan de dienaars (v. 5) mogelijk 


te maken. Men heeft ook de vraag gesteld of Maria te Cana woonde of slechts voor 
het bruiloftsfeest overgekomen was, 
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niet bij was (1), wat er met al die wijn gebeurd is (2), wanneer 
precies de verandering gebeurde (3), is eenvoudig hopeloos: de evan- 
gelist verhaalt het niet en wij waren er niet bij. Vele van deze vragen 
werden gesteld in de strijd om de historiciteit van het verhaal, met 
de bedoeling de historische waarschijnlijkheid van dit zgn. luxe-wonder 
te garanderen. Men kan zich echter nooit verdedigen met gegevens die 
men niet kent. Overigens hebben wij al genoeg hoofdbreken indien 
wij ons houden bij wat het evangelie verhaalt. 

Laten wij een poging doen om in elk opzicht nuchter te blijven. 
Indien wij de symbolische interpretatie willen vinden, die de evange- 
list bedoeld heeft, dan moeten wij ons beperken tot die tekstgegevens, 
die door hem zelf onderstreept werden. Het komt er dus op aan uit 
het verhaal die elementen te halen waaraan de evangelist zijn 
volle aandacht schonk en eerst hun theologisch-symbolische draag- 
kracht af te wegen, vooraleer verder op secundaire gegevens te specu- 
leren. Die hoofdgegevens zijn blijkbaar: het plechtige, geheimzinnige 
antwoord van Jezus aan zijn moeder (v. 4), de enorme kwantiteit en 
de buitengewone kwaliteit van de wijn (vv. 6-10), en de slotbeschou- 
wing van de evangelist (v. 11). 

Het is bovendien uitermate gevaarlijk op voorhand aan dit ver- 


(1) De vromere exegese onderstelt dat de heilige man reeds overleden was. 
Bultmann meent in dit niet-vermeld-zijn van Jozef een aanwijzing te kunnen zien, 
dat het Cana-verhaal stamt uit kringen waarin de moeder des Heren reeds een bij- 
zonder aanzien genoot. (Wellicht zou het Cana-verhaal dan een polemiek zijn tegen 
de Mariaverering!) Dit alles is raden naar wat men niet weet. 

(2) Die vijf à zeven hectoliter wijn, die aan de voorraad van de gehuwden werd 
toegevoegd, heeft een hele problematiek geschapen bij mensen die graag de moraliteit 
van het geval willen onderzoeken. Men heeft de kwantiteit willen reduceren : slechts 
wat nodig was voor de voleinding van het feest, werd in wijn veranderd. Ofwel 
betrouwt men er op, dat Jezus door zijn aanwezigheid er zal voor gezorgd hebben, 
dat er geen misbruik gemaakt werd. Of nog : dat het overschot door Jezus aan de 
jonggehuwden als huwelijksgeschenk. werd gegeven, zodat zij een flinke provisie 
hadden. Of tenslotte : dat deze «beste» wijn niet gealkoholiseerd was. De bemerking 
van Loisy bij deze bedenkingen is pertinent: «L’auteur a pris soin de marquer la 
quantité d'eau, pour faire ressortir la richesse du miracle, et, s'il y a beaucoup plus 
de vin qu'il n'en fallait pour achever un festin de noces, il n'y en a pas trop pour 

“signifier ce que le vin représente. S'il est une question à laquelle l'évangéliste n'a 
pas songé, c'est bien celle qui inquiète les commentateurs : «Est-ce qu'on aura tout 
bu? Est-ce qu'on pouvait tout boire?» Saint Irénée, qui voyait dans le vin de Cana 
le vin eucharistique, aurait répondu: «Non, tout n'a pas été bu; nous en buvons 
encore». Ce Pêre savait mieux que la plupart des exégêtes modernes pourquoi il se 
fit tant de vin à Cana». (Loisy 1, blz. 277). 

(3) Werd het water wijn bij het ingieten in de kruiken, of bij het scheppen 
uit de kruiken? Volgens Bultmann heeft deze geheimzinnigheid haar reden : « Dasz 
der wunderbare Vorgang nicht beschrieben wird, entspricht dem Stil der Wunder- 
geschichte; das göttliche Handeln bleibt Geheimnis». (o. c., blz. 82). 
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haal een bepaalde rol toe te kennen in de opbouw van het evangelie 
en dan de afzonderlijke gegevens van dit verhaal te verklaren in het 
licht van dit vooraf opgebouwd perspectief (r). Er is kans toe dat het 
Cana-verhaal met het tempelreiniging-verhaal, dat er op volgt een 
tweeluik vormt; er schijnt bovendien een parallelisme bedoeld te zijn 
tussen het optreden van Maria te Cana en haar situatie onder het 
kruis (19, 25-27). Maar het is hoogst wenselijk eerst een maximum 
van klaarheid in de afzonderlijke secties te brengen en deze dan 
naast elkaar te leggen, in plaats van door een overhaaste en 
oppervlakkige gelijkschakeling de gegevens in een vooropgesteld sche- 
ma te wringen. Gaat men uit van de overtuiging dat het vierde 
evangelie getuigt van een sacramentalistische belangstelling, dan kan 
men details bij de vleet vinden die een verwijzing of een toespeling 
inhouden op een der christelijke sacramenten en dan moet men werke- 
lijk geen mceite doen om de reinigingskruiken van het Joodse ritua- 
lisme (v. 6) in tegenstelling te zien met de nieuwe heilseconomie, 
vertegenwoordigd door het doopsel of de eucharistie (2). Er is in de 
laatste tijd een tendenz merkbaar, die overal waar in Jo het woord 
« water » te lezen staat, zonder veel nadenken een allusie op het 
doopsel ontdekt. 

In dit opzicht is een mechanisch thematisch onderzoek, door 
horizontale doorsnede, gevaarlijk, indien er geen tegenproef gedaan 
wordt door een verticale doorsnede, namelijk door een nauwkeurige 
ontleding van het onmiddellijk context. Want Jo kan in het ene 
kapittel « water » gebruiken als toespeling op het christelijk doopsel, 
en in een ander kapittel « water » als symbool nemen van de Geest, 
zonder te denken aan het sacrament dat de Geest meedeelt. Dit 


(1) Om bij één voorbeeld te blijven, aldus Loisy (Il, blz. 265) over Jo 2-4: 
«Tous ces tableaux représentent la nouvelle économie du salut, instituée par le Verbe 
fait chair, et sa transcendance relativement au judaisme légal». 

(2) Het christelijk doopsel staat als doopsel van de Geest (= wijn) tegenover 
de reinigingsriten der Joden en, volgens sommigen (K. L. Scrmipr, gecit. bij CULLMANN, 
0. c., blz. 71, n. 48), tegenover het doopsel van Johannes. Hoskyns (o.c., blz. 188) 
en vooral CULLMANN, 0. C., blz. 67-72, denken aan de Eucharistie. Volgens deze laatste 
is het evangelie gegroeid uit het liturgisch levea van de Kerk en is het te ver- 
wachten dat wij sporen van deze belangstelling voor het kerkelijke, sacramentele leven 
in het evangelie terugvindën, te meer daar in bepaalde teksten (kap.6; 8,5; 19, 84) 
een verwijzing naar doopsel of eucharistie niet te loochenen valt. Men kan echter 
aan Cullmann antwoorden dat juist in die teksten de bedoeling heel wat duidelijker 
is, en men daarom nog niet overal sacramentele belangstelling moet zoeken. Het 
feit trouwens dat de ene in het wonder te Cana een toespeling op het doopsel, de 
andere een toespeling op de eucharistie ziet, bewijst dat de aangewende methode 
niet zoveel zekerheid biedt als Cullmann meent, 
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verticaal onderzoek zal bovendien beletten secundaire belangstellings- 
centra als grondmotieven van het evangelie te doen doorgaan. Zo is 
het wellicht best met dit verticaal onderzoek, d.w.z. met een nauw- 
keurige analyse van het context aan te vangen, en dan door thema- 
tische vergelijking de synthese spontaan uit de afzonderlijke secties te 
laten groeien. 

Over het godsdienstgeschiedkundig grasduinen naar antecedente 
van het Cana-wonder in het Griekse volksgeloof (1) kunnen wij kort 
zijn : deze omweg-exegese behoort wel niet tot het verleden, maar het is 
nutteloze moeite Griekse thema’s bij te sleuren, wanneer men Jo goed 
en zelfs beter kan verklaren door zijn eigen christelijke ervaring, 
tegen de achtergrond van zijn vroegere Joodse vroomheid (2). 


1. De Omstandigheden van het Wonder (vv. 1-2) 


Het verhaal vangt aan met een tijdsaanduiding : «de derde dag», 
welke aansluit bij de voorgaande gebeurtenis, namelijk de roeping van 
Filippus en Nathanaël (1,43) (3). Filippus was uit Bethsaïda (1,44) en 
Nathanaël uit Cana (21,2), zodat hun ontmoeting met Jezus niet te 
situeren valt in de buurt van Jericho, maar eerder in de omgeving van 


(1) Vooral in de Dionusos-cultus; zie bv, Loisy II, blz. 145 ; BuLrManN, o. C., 
blz. 84, n.1. Bedoeld is de Dionusos-cultus, zoals hij verspreid was in Klein-Azië 
en Syrië-Palestina. 

(2) Cfr Hoskyns, o.c., blz. 190-192; R. ScrNackenBurs, o.c., blz. 21-23. 

(3) Men kan de roeping van Nathanaël op een andere dag dan deze van Filip- 
pus dateren, maar daarvoor zijn geen aanduidingen in de tekst. Men kan ook (Mal- 
donatus, Loisy) de «derde dag» laten teruggaan op 1,29, waar de tijdsbepaling 
«’sanderendaags» voor het eerst voorkomt. Onder de drie vermelde dagen (1,29. 
35. 43) is de eerste, waarop de Geest nederdaalt en de Doper getuigenis aflegt vóór 
de leerlingen, volgens Loisy de aanvang van het Evangelie. Daarop volgen dan 
twee dagen, de eerste met de roeping der eerste drie leerlingen, de tweede met de 
roeping van Filippus en Nathanaël; de «derde» dag wordt aldus genoemd om te 
breken met de eentonigheid van de opsomming, die tevoren telkens ingeleid werd 
door «’s anderendaags». Verder hecht Loisy geen chronologische waarde aan die 
tijdsbepalingen ; zij geven volgens hem slechts een logisch verband aan. Tegen Loisy's 
opvatting is dit bezwaar, dat de aanvangsdag (1,29) ook reeds «'s anderendaags» 
genoemd wordt; ofwel is met «’'s anderendaags» en «de derde dag» geen tijdsbe- 
paling bedoeld, maar dan is er een dagte veel («de derde dag» komt in die logische 
opsomming als de vierde); ofwel heeft zij wel waarde als tijdsbepaling, en dan gaat 
«de derde dag» terug op de laatste gebeurtenis, nl. 1,43. Het is evenmin nodig, 
zoals Belser het doet, in deze chronologische aanduidingen, een bewijs te zien, dat 
Jo de synoptiekers ‘wil aanvullen, en daarom juiste tijdsbepalingen bijgeeft. Tenslotte 
is men nog veel verder van de ware draagkracht van de tijdsbepaling, wanneer men 
er een symbolische betekenis aan hecht. Men begint dan te tellen vanaf 1,19 en 
komt aldus voor het Cana-wonder tot de zesde dag (bewuste tegenstelling met de 
Dionusos-epiphanie, die op de zesde dag gedateerd werd) of tot de zevende dag, 
d. w‚z, de dag des Heren, de dag zijner epiphanie, Cfr BuLTMANN, o. c., blz. 79, n. 8. 


— 199 — 


het meer van Genezareth (1). Het is dan ook onnodig zich te ver- 
wonderen over de snelheid waarmede de groep de afstand van Judea 
naar Galilea heeft afgelegd, noch gewag te maken van hun dorst bij 
hun aankomst te Cana. 

De tijdsbepaling geeft verder slechts een los verband aan met wat 
voorafgaat. Het Cana-wonder moet niet als een eerste verwezenlijking 
beschouwd worden van de belofte aan Nathanaël, in die zin dat de 
leerlingen hier voor het eerst de bestendige relatie tussen de hemel en 
de Mensenzoon zouden te zien krijgen. Waar de vorige tijdsbepalingen 
slechts een losse schakel zijn, moet aan deze evenmin een uitzonder- 
lijke betekenis gehecht worden. Het geheimzinnig woord aan Natha- 
naël verwijst trouwens naar de eindgebeurtenis van Jezus’ leven, meer 


bepaald naar de Hemelvaart (z). 
De aanleiding tot het wonder is een bruilofsfeest te Cana in 


Galilea, niet ver van Nazareth (3), Onder de genodigden is de moeder 
van Jezus. Zij wordt tweemaal in het vierde evangelie vernoemd, en 
het is treffend dat zij nooit bij haar naam genoemd wordt. Doet de 
evangelist dit uit eerbied (4), om haar op de voorgrond te plaatsen (5) 


(1) De roeping van de eerste drie leerlingen (1,85-42) had plaats te Bethanië 
of Bethabara, waarschijnlijk in de omgeving van Jericho. Daarop volgt de roeping 
van Filippus en 1,48 laat de indruk na dat Jezus hem treft op de weg naar Galilea. 
Het éthelêsen (wilde hij, besloot hij) verzet zich daar niet tegen. 

(2) We komen hierop breedvoerig in een volgende bijdrage terug. Cfr ons arti- 
tel: De betekenis van het uur in het vierde evangelie, in Coll. Gand., 11, 2, 1952, 
blz. 97-108. 

(3) De juiste localisatie van Cana is onzeker. De meeste auteurs houden het 
voor Chirbet Qana, 14 km. ten N. van Nazareth, op een geïsoleerde berg van de 
Battofvlakte, De huidige bedevaartplaats Kefr Kenna, 10 km. N.W. van Nazareth 
op de weg naar Tiberias, heeft minder kans het Cana van Jo, 2 te zijn. De tekst 
spreekt van Cana in Galilea in tegenstelling met Cana Aser (Jos.19, 18). Voor mo- 
gelijke (?) symbolische interpretaties, zie Loisy II, blz. 189 (of Loisy 1, blz. 285, n. 1). 

(4) LAGRANGE, ad. loc., beweert dat dit de meest eerbiedige wijze is, ook thans 
nog in voege bij de Arabieren, om een vrouw te noemen, die een zoon heeft. 

(5) F. M. Braun, a.c., 1950, blz. 444, na eerst breedvoerig uitgeweid te hebben 
over de verwantschap tussen Jo en Lc (auteur van de kindsheidsgeschiedenis), over 
kleinere allusies aan het verborgen leven van Jezus, en over de lezing : gui ex Deo 
natus est (1,18), schrijft: «Si le terme (nl. theotokos) lui-même n'est pas joannique, 
on ne saurait contester que l'idée ne soit sous-entendue dans le quatrième évangile. Lors- 
que saint Jean parle de la mère de Jésus (Il, 1s; XIX, 25) ses mots doivent être 
pris dans leur plus entière acception. On en appauvrirait le sens, non seulement 
eu amenuisant la notion de maternité mais aussi en oubliant que pour l'évangéliste 
Jésus est toujours le Fils présent dans le sein du Père». Al deze beschouwingen, 
waarover trouwens heel wat exegetische critiek zou kunnen gebracht worden, gaan 
in elk geval verder dan de concrete bedoeling van Jo met. de benaming van Maria 
als «de moeder van Jezus» in dit context. 
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of om te suggereren dat zij een symbolische rol in het verhaal speelt (1) ? 

Noemt de evangelist haar de moeder van Jezus, Jezus spreekt haar 
aan als « vrouw », en men mag, zonder daarom vooruit te lopen op het 
verder verhaal, daarin een tegenstelling zien tussen de natuurlijke verhou- 
ding van moeder tot kind en de wijze waarop Jezus haar te woord 
staat, Het is in elk geval nuttig, bij het optreden van Maria, zich 
te herinneren dat het vierde evangelie een evangelie van Jezus en 
niet een evangelie van Maria is. De hoofdpersoon van het verhaal is 
dus Jezus, niet Maria. 

Ook Jezus was genodigd (aor : 'eklêthé) samen met zijn leerlingen. 
Volgens de normale gang van het verhaal was Maria er vóór Jezus. 
en zelfs schijnt de aoristus er op te wijzen dat Jezus slechts aankwam 
nadat het feest begonnen was. Het bruilofsfeest duurde gewoonlijk zeven 
dagen, indien de bruid nog niet gehuwd geweest was (Recht. 14,17; 
Tob. 11,21), ten hoogste drie dagen, indien de bruid een weduwe 
was (2). In hoever deze Joodse gebruiken onderhouden werden te Cana, 
kan niet uitgemaakt worden. Het is best mogelijk dat Jezus toevallig 
te Cana was, misschien door toedoen van Nathanaël, en daarom 
uitgenodigd werd. Ook zijn leerlingen werden uitgenodigd. Het ligt 
voor de hand slechts aan de vijf voornoemde te denken (1,35-51) ; 
het begrip «leerling » is in Jo te onstandvastig, om te besluiten dat 
de twaalf bedoeld zouden zijn (3). Eigenlijk kan men het preciese 
verloop der gebeurtenissen slechts gissen, en overigens zijn deze gis- 
singen onbelangrijk voor het begrip van het verhaal. Dat tijdens het 
feest meerdere gasten geïnviteerd of door genodigden meegetroond 
werden, is niet onwaarschijnlijk. Een bruiloftsfeest is immers in het 
Oosten geen privé-feest, maar een soort dorpskermis, waar de brede 
kring der bekenden gastvrij op toegelaten zijn, 

Niet de aankomst van Jezus en zijn leerlingen veroorzaakt het 
gebrek aan wijn (4). Dit geldt zowel voor de kortere lezing als voor 


(1) Lorsy II, blz. 189 schijnt aan te nemen dat Maria niet bij de naam ge- 
noemd is, omdat er eigenlijk van Maria geen sprake is, wel van de moeder van 
Jezus-Messias, d. w. z. van de Joodse kerk, de oude heilseconomie. In elk geval is 
Maria voor Loisy (en ook voor Heitmüller) de personificatie van de Israëlietische 
heilseconomie, zowel hier als in Jo 19, 25-27. 

(2) Cfr Srrack-BirverBeekK, I, blz. 506. 517, 

(3) Dat Jo met mathêtai (leerlingen) niet altijd « de twaalf» bedoelt, zie o. m. 
6, 60. 61. 66. 

(4) B. Wetsz e.a. menen namelijk dat Jezus en de leerlingen onverwachts aan- 
kwamen en‚ om hun dorst tz lessen na de lange reis, de wijnvoorraad snel deden 
minderen. BuLTMANN, 0. c.‚ blz. 80, n. 5. 7, noemt deze zienswijze grotesk, even- 
als de verdere verklaring die er nogal natuurlijk uit volgt: Maria is enigszins ver- 
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ae langere. Deze laatste is enkel vertegenwoordigd door de c. Sinaïticus 
en enkele oud-Latijnse, Syrische en Ethiopische vertalingen, maar wordt 
toch verdedigd door Tischendorf, Loisy, Schanz, Lagrange en Bult- 
mann (1). Zij luidt in vertaling: « Zij hadden geen wijn, want de 
wijn van het bruilofsfeest was opgebruikt. Toen zei de moeder van 
Jezus tot Hem: Er is geen wijn». Is dit werkelijk de oorspronkelijke 
tekst, dan heeft Loisy gelijk deze aldus te verklaren: «Zij (nl Jezus en 
de leerlingen) hadden (=kregen) geen wijn, want de wijn van het bruilofts- 
feest was (reeds) opgebruikt (toen zij aankwamen). Daarop zei de moeder 
van Jezus tot Hem: Er is geen wijn». In dit geval zijn Jezus en 
de leerlingen beslist onschuldig aan het wijntekort (2). Maar ook de 
kortere lezing, die bijna eenstemmig door de handschriftelijke traditie 
wordt vertegenwoordigd en waarteg:n m.i. geen tekstkritisch- geldige 
bezwaren kunnen ingebracht worden, legt geen oorzakelijk verband 
tussen de aanwezigheid van Jezus en de leerlingen en het wijngebrek: 
het verhaal bestaat uit naast elkaar staande zinnen, die de meest 
noodzakelijke gegevens van de gebeurtenis aangeven. Jezus en de 


leerlingen zijn dus aanwezig. En toen de wijn opgebruikt was, (3) zei 


veeld omdat haar zoon, door zijn onverwacht binnenvallen met die leerlingen, het 
bruiloftsfeest dreigt te doen mislukken; daarom zegt zij Hem: zij hebben geen wijn 
meer, Hem daardoor een wenk gevend weg te gaan; waarop Hij kortweg antwoordt; 
mijn uur is nog niet gekomen ! 

(1) De argumenten ten voordele van de langere lezing zijn niet overtuigend. 
Overigens schijnt Loisy zelf niet sterk overtuigd; hij stelt deze lezing enkel als 
waarschijnlijk voor. De autoriteit van de Sinaiticus kan moeilijk opwegen tegen de 
eenstemmigheid der overige handschriften; de goedkope geestigheid van Loisy aan 
het adres van «les critiques habitués à compter les témoignages et à considérer -com- 
me suspecte toute lecon qui n'est pas recommandée par le manuscrit Vatican » 
(Loisy, 1, 271) neemt niet weg dat die critici heel wat meer troeven in handen heb- 
ben dan hij zelf. Het Johanpeisch karakter van de langere lezing blijkt evenmin 
uit het feit dat de stijl zonder meer diffuus is (Lagrange), noch uit het gebruik 
van het voegwoord efta (terwille van 19,27; 20,27; wij willen er nog 13,5 bij- 
voegen !) De kortere lezing zou een elegante correctie zijn van een — volgens Loisy, 
vermeende — tautologie. Men kan beter de langere lezing als een verklarende uit- 
weiding bij de laconische kortere lezing aanzien, in de trant van de glosse in el: 
«etfactum est per multam turbam vocitorum (= genodigden) vinum consummari». 
Tenslotte is het feit dat husterein slechts hier in Jo voorkomt geen tekstcritisch 
argument tegen de kortere lezing, tenzij kan aangetoond worden dat dit werkwoord 
elders door een ander vervangen wordt. 


(2) Lorsy II, blz. 140 voegt er nog aan toe: «ll n'est pas conforme au sym- 
bolisme du récit que Jésus et ses disciples aient bu du vin des noces, et ce sym- 
bolisme s'arrange bien, au contraire, de ce que le vin fasse défaut lorsque Jésus 
arrive. Quant parutle Christ, il n'y avait que de l'eau dans les urnes de la synagogue ». 


(3) De Vulgaat-vertaling ; deficiente vino kan vertaald worden: toen de wijn 
begon te ontbreken, mear de Griekse tekst (aor.) wijst er op dat de wijn reeds ont- 
brak. Maria verwittigde Jezus dus niet toen de wijn ging ontbreken, maar toen hij 
ontbrak. Loisy 1, 272 citeert de mening van Schegg dat het toen Vrijdagavond was 
en men geen nieuwe voorraad wijn meer kon opdoen terwille van de Sabbath. 
Waarom er tekort aan wijn was, wordt niet gezegd, en men kan allerlei hypothesen 
maken (armoe van de gehuwden, einde van het feest, enz.). 
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de moeder van Jezus tot Hem: «Zij hebben geen wijn meer (1)». 
Waarom zegt zij dat ? 


«Zij hebben geen wijn meer». 


Men kan aan deze woorden van Maria verschillende bedoelingen 
toekennen. Laten wij de mogelijkheden zonder vooringenomenheid 
onderzoeken. 

De meeste gelovigen en ook vele exegeten menen dat Maria hier 
aan Jezus impliciet gevraagd heeft door een mirakel een nieuwe 
wijnvoorraad aan de feestvierenden te bezorgen. Maar hoe kan Maria 
er toe komen zo iets te vragen? Bultmann vindt deze vraag overbodig, 
omdat het Cana-verhaal zuiver symbolisch moet begrepen worden ; 
de vraag naar de historisch? waarschijnlijkheid interesseert hem niet, 
of liever, hoe minder waarschijnlijk het geval is, hoe meer het sym- 
bolisch karakter van het verhaal duidelijk wordt. Volgens hem zegt 
Maria dit eenvoudig om Christus de gelegenheid te geven een mirakel 
te doen (2). Wil men echter het Cana-wonder als een werkelijk feit 
met symbolische betekenis begrijpen, dan moet die vraag gesteld worden. 

En wel met omzichtigheid, want dikwijls is er een circulus vitio- 
sus in het spel : men beroept zich eerst op het antwoord van Jezus 
om te beweren dat Maria een mirakel vraagt en betoogt daarna dat 
deze vraag om een wonder door Jezus afgewezen wordt (3); men moet 
er dan nog iets op vinden om uit te leggen waarom Jezus ten slotte 
het geweigerde wonder toch doet. 

Dat Maria geen wonder vroeg lijdt geen twijfel. In een dialec- 
tisch gevoerd onderzoek, waarin exegetische en theologische beschou- 
wingen door elkaar aangewend zijn, toont P. Gaechter aan, dat noch 


(1) Na de opmerking: «toen de wijn opgebruikt was», moet «vinum non ha- 
bent» vertaald worden: zij hebben geen wijn meer. 

(2) BurrmanN, o.c, blz. 80. 

(3) Cfr Lorsy 1, blz. 272: «La legon commune peut laisser croire que la mêre 
S'intéresse aux maîtres de la maison; ses paroles néanmoins n’accusent pas d'autre 
intention que celle de faire connaître à Jésus l'état des choses. N'était la réponse de 
Jésus, on supposerait, surtout si l'on préfère la lecon occidentale, que sa mêre n'a 
pas d'autre pensée. Mais les paroles que le Sauveur lui adresse laissent entendre 
qu’”il y avait une prière ou un désir exprimés dans le ton avec lequel se fit cette 
communication: «Il n'y a pas de vin». On dirait que la mère a positivement 
sollicité un miracle. Il paraît certain qu'elle a dû signaler la pénurie de vin avec 
run accent qui priait Jésus d'y subvenir». Op de moeilijkheden tegen de waarschijn- 
lijkheid van een vraag om een wonder, antwoordt Loisy al te gemakkelijk : « C'est 
aisonner d'après les vraisemblances historiques sur des textes où la théologie a pris 
le ton de l'histoire «La mère de Jésus» parle conformément à la théologie de 
Yincarnation». (blz. 273). 


ATEN 
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omwille van een vooropgestelde kennis van de Oudtestamentische 
Messias verwachting, noch omwille van haar persoonlijke roepingser- 
varing, Maria van haar Zoon mirakels kon verwachten. Zij had, 
blijkens Le. 2,41-51 niet het inzicht in de persoonlijkheid van haar 
Zoon, dat Zuiderse mariologen haar reeds op dit moment van haar 
leven toedichten (1). Om de mirakel-vraag van kant te zetten, kan 
deze consideratie volstaan: Jezus had nog geen wonder gedaan, Maria 
kon dus niet, op grond van een reeds vertoonde wondermacht, een 
mirakuleuze tussenkomst van haar Zoon vragen. Bovendien, zelfs indien 
zij vermoeden kon, dat Hij in staat was deze wonderen te doen, zou 
het gedurfd, zo niet vrijpostig van haar geweest zijn, een wonder, 
en wel zijn eerste, te vragen alleen maar om een bruiloftsfeest wat 
langer te laten duren of, wil men het zachter voorstellen, om haar 
vrienden uit deze kortstondige netelige situatie te helpen. De veron- 
derstelling van Schulz (2) dat Maria in deze woorden haar angst zou 
uitgedrukt hebben, omdat, bij het eerste optreden van haar Zoon als 
Messias, in plaats van de overvloed aan wijn, voorspeld voor de 
Messiaanse tijd, er eerder wijngebrek was, hangt helemaal in de lucht. 
Hoe wist Maria dat dit het eerste Messiaans optreden van haar Zoon 
zou zijn, en hoe kwam zij op de gedachte reeds vóór het wonder 
de Oudtestamentische wijnsymboliek bij deze situatie te betrekken ? 

Vraagt Maria geen wonder, zij hoopt wellicht dat Jezus er een 
menselijke uitweg zal op vinden. En dan duiken de hypothesen op, 
waarin Nathanaël uit Cana op de voorgrond treedt. Maria verwacht 
dat Jezus bij Nathanaël, of door diens bemiddeling bij de buren, een 
nieuwe voorraad zal kunnen bekomen (3). 

Maar heeft Maria wel iets gevraagd? Ook dàt is een mogelijk- 
heid. Zij kan zeer goed haar bezorgdheid om de nood der jongge- 
huwden uitgedrukt hebben, zonder daarom te hopen dat Jezus die 
zou kunnen verhelpen (4). Indien er een Johanneïsche «stijl » van 


(1) P. GAEcHtEr, a.c., 1931, blz. 351-364. 

(2) A. Scrurz, a. c., blz. 95. 

(3) P. Garcarer, a.c., 1981, blz. 363, herinnert er aan dat Jezus Nathanaël 
onder de vijgeboom zag zitten (1, 48-50), vermoedt dat die vijgeboom het eigendom 
van Nathanaël was, en, aangezien de vijgeboom veelal in een wijnberg stond, vindt 
hij het waarschijnlijk dat Nathanaël een wijngaard bezat en dus ook wijnvoorraad had ! 

(4) Men hoeft voorlopig geen beroep te doen op de bemerking van Maria aan 
de dienaars, alsof deze enkelte begrijpen zou zijn indien Maria reeds een eerste vraag 
tot haar Zoon zou hebben gericht. Dit tweede woord van Maria komt na het ge- 
zegde van Jezus en is er wellicht door bepaald. Eerst moet de draagkracht van 
Jezus’ woord precies omschreven worden, vooraleer men het «bevel» van Maria 
aan de dienaars kan begrijpen. 


ol 
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het wonderverhaal » bestaat, dan behoort daartoe dit kenschetsend 
element, dat Jo ter inleiding graag de menselijke onbekwaamheid laat 
vaststellen om zich in de gegeven nood te verhelpen. De lamme 
(5,6-7) vraagt niet aan Jezus om genezen, niet eens om door Hem 
te water gelaten te worden; hij drukt zijn hulpeloosheid en zijn 
hopeloosheid uit, niets meer. Vóór de broodvermenigvuldiging ‚doet 
Jezus uitdrukkelijk Filippus en Andreas hun onmacht om een oplossing 
in dit geval te brengen, bekennen (6,5-9); eerst dan beveelt Hij het 
volk te doen zitten. De blinde te Jerusalem, waarvan met nadruk 
herhaald wordt dat hij een blindgeborene is (9, 1.20.32; 11,37), wordt 
door Jezus genezen zonder dat hij het vraagt en zonder dat hij ver- 
moedt of zich zelfs afvraagt, wie Jezus is. Het hele verhaal is opge- 
bouwd op een herhaalde antithese, waarin enerzijds de absolute 
onmogelijkheid van een dergelijke genezing beklemtoond en ander- 
zijds de feitelijkheid van de genezing onomstootbaar vastgesteld 
wordt. De herhaalde laconische mededeling van de blinde: « en ik ging, 
en ik waste mij, en ik zag» (v. 11.15. cfr v. 7) onderstreept dat 
sterk. Hetzelfde procédé vinden wij in het relaas van het groot mira- 
kel, de verrijzenis van Lazarus (kap. 11). Wel ligt er een vraag in 
de boodschap van Maria en Martha aan Jezus (11,3), maar precies 
daar gaat Jezus niet op in. Lazarus moet eerst overleden zijn, vooraleer 
Hij naar Bethanië vertrekt (11,14), en als Hij er aankomt, is Zijn 
vriend reeds vier dagen overleden, d.w.z. zonder enige twijfel dood 
(11,17) (a). Noch Maria noch Martha denken aan de mogelijkheid 
van een verrijzenis (v. 21.22.24.32.39) (2) Het wonder komt slechts 
wanneer de mens geen uitweg meer weet; het verrast altijd omdat 
men het nooit had kunnen vermoeden. Dit mag gerust de goddelijke 
humor in het Johanneisch wonderverhaal genoemd worden en gelijk- 
aardige methodes kunnen trouwens zonder veel moeite in de gesprekken 
van de Johanneïsche Jezus teruggevonden worden (3). 


(1) Naar Joodse opvatting keren de levensgeesten (de ziel) gedurende drie dagen 
terug naar het lijk; dan is dit in voldoende staat van ontbinding, verlaten de le- 
vensgeesten het definitief, is er geen kans op leven meer en is ook alle schijndood 
uitgesloten. Cfr SrrackK-BurerpeokK, II, blz. 544. 

(2) Jo. 11,22 moet niet vertaald worden: «Ook nu weet ik dat al wat gij God 
vraagt, God het U zal geven». Deze hoogst vertrouwensvolle vraag is ondenkbaar 
tussen het vertwijfelend verwijt van v. 22 en het onbegrip van v.24. Kai nûn be- 
tekent hier niet: «ook nu nog», maar is als adversatief te vertalen : «echter» 
(= nún de); cfr 1 Jo. 2,28; 2Jo.5. Wij vertalen. «En nu, ja, ik weet, dat al wat.» 
of: «Ik weet echter». Dit is dan een vage kreet om hulp in dit niet meer te 
herstellen ongeluk. Let trouwens op de potentialis-vorm van de vraag. 


(3) Bv. in het gesprek met Nicodemus (3, 8-10) en met de Samaritaanse (4, 10-15). 
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Afgaande op deze typisch Johanneïsche gewoonte bij de opbouw 
van een wonderverhaal, moet het bezorgde woord van Maria : « zij 
hebben geen wijn meer», eerder als een klacht om een niet te ver- 
helpen tegenvaller dan als een vraag begrepen worden. Maria vraagt 
niets, zij betreurt het gebrek aan wijn, zij drukt er haar kommer 
over uit. 


Wat bedoelt u, vrouw? 


Vraagt Maria niets, dan kan Jezus niets weigeren. Wat betekent 
dan de vraag: «ti moi kai soî»?% Geen vertaling werd eenstemmig 
loor de traditie aangenomen en er is al heel wat discussie over de 
titdrukking geweest (1), met het gevolg dat de meest uiteenlopende 
jertalingen worden voorgesteld (2). 

De vraag wordt meestal als een rhetorische vraag aangezien, die 
sen afwijzing insluit. Commentators, die vertrouwd zijn met het 


srieks taaleigen, — en tot dezen behoren ook de Griekse Vaders (3), 
— Oonderverstaan, bewust of onbewust, het woord Kkoinon en hebben 
en neiging om vrij hard te vertalen: « Wat hebben wij met elkaar 


emeen ?» De reformatorische exegese en theologie was lang met deze 
jertaling in haar schik en kende de afwijzing een principieel karakter 
oe: Jezus heeft zijn menselijke moeder beslist buiten zijn Messiaanse 
Ctiviteit gehouden. Deze auteurs beriepen zich graag op een gelijk- 
ardig optreden in Lc. 2,49 en Mt. 12,46-50; Mc. 3,31-35 ; Lc. 8,19- 
Lt. Bovendien wordt de rhetorische vraag ti moi kai soi elders in 
et evangelie slechts door de duivels gebruikt en zou aldus kenschet- 


(1) Cfr A. Duranp, La réponse de Jésus aux noces de Cana, in Recherches de 
science Religieuse, III, 1912, blz. 157-159; E. Power, «Quid mihi et tibi, mulier ? 
ondum venit hora mean (Joh. 2,4), in Verbum Domini, Il, 1922, blz. 129-135 ; 
>, Jouon, Notes philologiques sur les évangiles, in Recherches de Science Religieuse, 
CVIII, 1928, blz. 356-357 ; P. Garcuarer, a.c., 1931, blz. 865-870; B. Arrrink, Quid 
nihì et tibi est (Joa. 2,4) in Nederlandse Katholieke Stemmen, 1935, blz. 67-74; 
ï. M. Braun, a. c., 1950, blz. 447-450 ; Srrack-BurergecK, II, blz. 401. 

(2) Zo citeert F. M. Braun verschillende Franse vertalingen: «Que voulez-vous 
le moi?» (Lesètre); «Qu'attendez-vous de moi?» (Durand); «Qu’'importe à vous et 
moi?» (Lagrange); «lLaisse-moi faire». (Osty); « Que me veux-tu?» (Bibl. du 
ent.) ; «Qu'est-ce que cela pour moi et pour toi?» = «Qu'est-ce que cela pour moi 
t pour toi que donner du vin matériel à ces noces-la?» Combien cela nous est 
acile et nous coûte peu à moi et à toi». (Cadoux) — De vertaling: «Wat gaat dat 
nij en u aan», die vroeger soms voorgesteld werd (Nonnus, Luther, Blass, enz.). 
vas bedoeld om de weigering te milderen, doch kan philologisch niet verantwoord 
vorden. 

(3) Dit vermindert de autoriteit van Irenaeus en Chrysosthomus, die in het 
ntwoord van Jezus een verwijt zien. Cfr Braun, a. c., 1950, blz. 449-450. 
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send zijn voor de oppositie, die de demonenswereld noodzakelijk tegen 
de Messias moet voeren (Mt. 8,29 ; Mc. 1,24; 5,7; Le. 4,34 ; 8,28) 
Ten slotte is het een grondgedachte van Johannes dat de handelingen 
van Jezus onaf hankelijk zijn van menselijke beïnvloeding: 2,18 ; 4,48; 
6,26.30; 7,30; 8,20; cfr Iren., Adv. Haer., III, 16,7 (Hoskyns) (1). 

Het trefpunt van het parallelisme in de voornoemde gevallen 
moet echter met meer nauwkeurigheid onderzocht worden en vooral 
moet de betekenis van de vraag ti moi kai soi afgeleid worden uit een 
semantisch onderzoek (2) van de corresponderende Hebreeuwse formule 
may-li walak. Jezus sprak immers de volkstaal, het Aramees, en het 
Semietisch substraat van het Johanneïsch Grieks is niet te miskennen (3). 

Reeds uit een eerste onderzoek blijkt, — wat thans meer en meer 
toegegeven wordt, — dat de rhetorische vraag niet noodzakelijk een 
principiële afstand tussen de betrokken partijen insluit, maar slechts 
een verschillende zienswijze suggereert op een bepaald punt of een 
accoord weigert in een betwiste aangelegenheid, In 2 Sam. 16,10; 
19,23 denkt David er niet aan zijn vriendschap met Abisai af te 
breken maar weigert in te gaan op diens voorstel Sjimi te doden; in 
2 Kon. 9,18-19 (4) betwist Jehoe niet principiëel het recht van de 
ruiter om in Jehoram’s naam naar de toestand te vragen, wel wil hij 
nu niet op de vraag hoe de zaken thans staan, antwoorden. Ander- 
zijds kan de rhetorische vraag, vooral wanneer de sprekende persoon 
niet in een der beide termen vernoemd is, een besliste negatie van 
gemeenschap uitdrukken: Jos 22,24, cfr 22,27 ; Os. 4,9 ; Jer. 2,18; 
23,28 Er wordt dus wel een zekere betrekking tussen de beide termen 
van de uitdrukking in twijfel getrokken en impliciet genegeerd, maar de 
aard van de betrekking moet uit het context bepaald worden, Zo 
drukt in Recht. 11,2; 2 Kron. 35,21 en ook in de duivelepisodes van 
het Nieuw Testament de sprekende persoon zijn verwondering uit over 


(1) Men kan nog een middenpositie aannemen: Jezus is wel voornemens het mira- 
kel te doen, maar wenst toch eerst Maria duidelijk te maken dat zij voor het open- 
baar optreden alle autoriteit mist, gezien deze volledig voorbehouden is aan de 
Vader. Die gedachte schuilt zeker onder de tekst, is overigens Johanneïsch, maar 
geeft onvoldoende rekenschap van de afzonderlijke details van het verhaal. Cfr Hoskyns, 
o.C., blz. 186 ; Lorsy, I, blz. 274. 

(2) P. Gächter doet aan semantiek volgens de regels der logica. Het komt er 
op aan de concrete betekenis van de uitdrukking te achterhalen, niet wat de ver- 
scheidenheid van gebruikswijze logisch zou kunnen veronderstellen, Een «gemeen- 
schap van vijandschap» is toch geen gemeenschap meer? (cfr blz. 370-371 bv.). 

(3) P. Gächter e.a. hebben te weinig oog voor de nuance van de Semietische 
uitdrukking en leunen te sterk aan bij de Griekse formule. 

(4) «Wat is er tussen u en de vraag : ha-sjalóm ?» 
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de vijandschap van de andere partij met hem zelf, In plaats van alle 
gemeenschap door de rhetorische vraag te breken, bedient de sprekende 
persoon er zich van als van een diplomatische formule om een aanval van 
de tegenpartij door een minzame schikking uit de weg te ruimen. De 
duivel in Mt. 8,29 zegt niet tot Jezus: « Wat heb ik met u te 
maken ? », maar « Waarom komt gij ons nu reeds, nl. voorbarig (pro 
kairou), kwellen ?» Het zou toch zeer onhandig zijn brutaal te 
zeggen : « Ik heb met u niets te maken », wanneer men juist een 
niet-aanvalspact wil sluiten. Ook in Lc. 8,28 en Mc. 5,7 sluit de sme- 
kende toon zich tegen dergelijke voorafgaande afstoting uit. De weduwe 
van Sarepta vermoedt dat Elias, die als Godsman haar geweten door- 
schouwt, wellicht de hand heeft in de dood van haar zoon; zij zal. 
hem echter niet nog meer ontstemmen door hem vierkant aan de deur 
te zetten, maar zoekt hem integendeel milder te stemmen en het mis- 
verstand of de spanning op te schorten. 

De betrekking tussen de twee personen of entiteiten, die in de 
vraag vermeld worden, kan dus zeer verscheiden zijn en wordt bepaald 
door de concrete situatie waarin beiden zich tegenover elkaar bevinden, 
De vraag zelf, die deze betrekking wil te niet doen, kan dan ook 
zeer uiteenlopende betekenissen hebben en bovendien een verschillende 
gevoelswaarde dragen. Het is daarom onmogelijk een Nederlandse 
uitdrukking te vinden die voor alle gevallen de gepaste betekenis en 
gevoelswaarde weergeeft. Het is wenselijk, wanneer de vraag door een 
ondergeschikte zin (in het Hebreeuws meestal ingeleid door ki, in het 
Grieks zonder partikel) gevolgd wordt, de vraag zo neutraal mogelijk 
te houden (en bv. te vertalen: waarom?) (1) en de juiste nuance te 
doen uitkomen door de ondergeschikte zin. Het is trouwens best 
mogelijk dat de kracht van de vraag voor ons onduidelijk blijft omdat 
wij de toon van het gesproken woord missen. In Mt. 18,29 (negatieve 
zin in plaats van vraagzin) kan de waarschuwing van de vrouw van 
Pilatus op twee manieren vertaald worden : ofwel: « Doe deze recht- 
vaardige geen moeilijkheden aan » (d.w.z. spreek hem vrij als gij het 
enigszins kunt), ofwel : « Moei u niet met die rechtvaardige ». Zelfs 
2 Kon. 3,13 is niet zo duidelijk als men doorgaans meent: « Wat 
heb ik met u te maken » (absolute weigering van enige gemeenschap) 
ofwel : « Waarom kom je mij nu vragen » (nu het precies slecht gaat; 
gaat ook nu naar de profeten van uw vader en uw moeder). 


(1) P. GaecHter, a. C., blz. 870 citeert deze vertaling naar mondelinge mede- 
deling, maar critiseert deze ook weer op grond van logische deducties, 
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Wanneer de rhetorische vraag een antwoord is op een vooraf- 
gaande bede dan is het duidelijk dat deze laatste afgewezen wordt 
(2 Sam. 26,10; 19,23 ; 2 Kon. 9,18-19). Vroeg Maria om wijn, dan 
werd haar die wijn geweigerd. Men ga nu weer niet verder: haar 
wordt niet het recht ontzegd om zo iets te vragen (ma.w. de ver- 
houding moeder-kind wordt daardoor niet in het gedrang gebracht); 
alleen het gevraagde, de wijn, wordt haar niet toegestaan. 

Ging er echter geen vraag vooraf, dan wil de sprekende persoon 
„de concrete wederkerige verhouding wijzigen, of drukt tenminste zijn 
verwondering uit over het optreden van de andere tegenover hemzelf 
in de gegeven situatie (Recht. 14,12; 1 Kon. 17,18; 2 Kon. 35,21). 
Maria heeft haar kommer tegenover Jezus uitgedrukt over het gebrek 
aan wijn; Jezus drukt daarop zijn verwondering uit over die klacht. 
Een passende vertaling zou dan zijn: « Wat wilt gij van Mij?» of 
beter nog, omdat het neutraler klinkt: « Wat bedoelt ge? » (1). 

Te oordelen naar het volgende : « Mijn uur is nog niet gekomen », 
vult men spontaan aan : « Wat bedoelt ge? Mijn uur is nog niet 
gekomen. Ik kan er toch niets aan veranderen ». Maar dan stuit men 
op de moeilijkheid dat Hij in feite het gebrek toch verhelpt. Tenware 
Jezus Maria wil doen inzien dat zij zich niet hoeft te bekommeren, 
aangezien Hij er is; dit wordt trouwens bewezen uit het wonder. 
Maar wat betekent dan de tussenzin: « Mijn. uur is nog niet 
gekomen » ? 

De vraag ti moi kai soi kan dus niet verder door de vooraf- 
gaande concrete situatie verklaard worden ; wellicht brengt het volgend 
context meer klaarheid. Het is intussen wel duidelijk dat zo Maria 
wijn vroeg, met of zonder mirakel, die wijn geweigerd wordt; drukt 
zij enkel haar bekommernis uit ovet het gemis aan wijn, dan sugge- 


(1) Power, a. c., blz, 182-133 vertaalt : « Quid a me vis?» en voegt er aan toe: 
«repugnantia autem quae huic locutioni semper subesse videtur, vocem «mihi» et 
non «tibi», difficultatem rei concedendae et non personam intervenientis respicere 
potest». Hij vindt zijn vertaling niet terug in Hebreeuwse, wel in Arabische en 
Syrische teksten. Hij citeert er ene, nl, uit Wallace Budge, The Book of Governoers 
of Thomas, Bishop of Marga, Londen, 1893, 1. 4, c. 19, Syr. 1, blz. 231, Engels II, 
blz. 486 : «Monachus quidam Nestorianus, sanctitate illustris, mulierem lacrimabun- 
dam, quam ad portam suae cellulae cum filio suo mortuo quodam die invenit, ita 
allocutus esse fertur : «quid mihi et tibi, mulier? quid est in manibus meis quo 
adiuvem te?» Prosequitur narratio: «et sumpsit filium eius et in cellulam portavit 
et postquam diu in oratione et supplicatione manserat, Dominus dedit sancto animam 
illius pueri, et reddidit eum matri vivum». Power maakt de vergelijking met Cana: 
zoals de monnik zegt: «Mulier, quid vis a me (cur venis ad me), qui homo debilis 
sum?» zo zegt Christus: «Mulier, quid vis a me (cur venis ad me), cuius tempus 
miracula patrandi nondum venit?» 


hen 


reert Jezus dat Maria het toch niet helemaal juist voor heeft met haar 
klagen. Waarom zal blijken uit wat volgt. 

Een eerste aanduiding is de titel waarmede Jezus zijn moeder 
aanspreekt. In hosverre het Aramees ‘itta (Hebr. ’isjsjá) ongewoon is 
als aanspreektitel gericht tot een vrouw, en gunai dus graecisme is, 
kan híer onbesproken blijven (1); feit is dat Jezus meermaals een 
vrouw zo aanspreekt (Jo. 4,21; 20,13.15 ; Mt. 15,28; Lc. 13,12 5 
22,57 ; Jo. 8,19), dat dit dus niet ongewoon schijnt noch oneerbiedig. 

Anderzijds is het wel ongewoon dat Jezus in 2,2; 19,26 zijn 
moeder niet met de titel « 'immân (—= mijn moeder) aanspreekt, wel 
met de titel « ’it!Â » (—= mevrouw). Aldus laat Hij haar moederlijke 
verhouding tot Hem buiten beschouwing, en dit kan niet, met de 
beste wil van de wereld, noch hier noch onder het kruis, als een 
vorm van tederheid of als een uitdrukking van eerbied aangezien 
worden ; de plechtigheid van het ogenblik volstaat evenmin om deze 
wijze van aanspreken te verklaren (2). Zonder ruw te zijn, schept 
Jezus hier een afstand tussen Zijn moeder en Hem. P. Power meent 
dat Hij, die de onthechting van alle aardse banden predikte (Mt. 
10,35 ; 12,48-49; 19,29; Lc. 24,26), hierdoor zelf eerst het voorbeeld 
gaf (3). De auteurs, die in Jo. 19,26 de verwezenlijking van de pro- 
fetie van Gen. 3,15 zien, zouden in het woord «vrouw» wellicht een 
toespeling kunnen vinden op «de vrouw » uit Gen. 3,15, maar voor 
Cana kan dit moeilijk het geval zijn, zodat ook voor 19,26 deze 
interpretatie in discrediet wordt gebracht (4). 

De verklaring ligt m.i. voor de hand: de menselijke moeder van 
Jezus heeft haar schoonmenselijke maar toch menselijke kommer om 
menselijke nood uitgedrukt en Jezus schakelt over naar een hoger 
vlak, dat in het teken staat van het uur. De afstand, die spreekt uit 
de term « mevrouw », wijst op het niveau-verschil tussen de feitelijke 
bekommernis van Maria op dit ogenblik en de levensbekommernis van 
Jezus, die nu reeds uitkijkt naar «het uur», dat zoals wij zullen zien, 
het uur van Zijn dood is. 

Is dit overschakelen van het vlak der menselijke bezorgdheid 


(1) Cfr G. Daruan, Jesus-Jeschua, Leipzig, 1922, blz. 182; Srrack-BiLLeRBECK, 
II, blz. 401. 

(2) A. Duranp, Evangile selon S. Jean, Parijs, 1938. blz. 56 : «En public, femme, 
au lieu de mêre, avait même une nuance de tendresse plus profonde». Lagrange 
verwijst naar Jos., Ant. I, 16, 8 om aan te tonen dat de aanspreektitel «vrouw » 
zeer beleefd is: «Il y a ici de la solennité plutôt qu'un manque d'égards». 

(3) Power, a.c., blz. 180. 

(4) Cfr P. Gaecurter, a.c., 1931, blz. 398-399; a.c., 1923, 
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naar de belangstelling voor de echte levenswaarden, voor. de godde- 
lijke heilswerkelijkheid in Christus, niet een grondgedachte van het 
vierde Evangelie? Wij beperken. ons tot een paar treffende voorbeelden: 
4,10-15 (water-levend water); 4,31-38 (eten - de wil van de Vader doen; 
oogst- Messiaanse oogst) ; 6,3-16.26-35.49-50.58-59 (broodwonder en 
woestijnmanna-Jezus als het brood des levens). 

De afstand door de aanspreektitel « mevrouw» geschapen, sluit 
geen verwijt in aan Maria, enkel een suggestie van een nieuw stand- 
punt. Maria nam piet het initiatief van het wijnwonder, zij heeft 
nooit zover gedacht, haar wordt ook geen miraculeuze wijnproductie 
geweigerd. Jezus knoopt aan bij de bekommernis van Maria (« Wat 
bedoelt u?»), waarvan Hij het menselijk karakter onderstreept («me- 
vrouw ») om haar aandacht te trekken op een hogere werkelijkheid 
die verbonden is aan het «uur». Noch de vraag « Wat bedoelt u ?», 
noch de aanspreektitel « mevrouw » bevatten een principiële breuk van 
Jezus-Messias met Zijn menselijke moeder, zij zoeken eerder een 
contact, maar op een hoger vlak (1). 

De mariologen zullen er wellicht over verwonderd zijn dat Maria 
niet van bij haar roeping een perfecte kennis van de heilsbetekenis 
van haar Zoon had. Teksten als Lc. 2,49-50 en Mce. 3,21-31 zijn 
nochtans op dit punt meer dan duidelijk. De uitverkiezing van Maria 
sluit niet in dat zij de volle betekenis van Jezus’ persoonlijkheid en 
zending begreep. Ook de « dienaars van het woord » (Lc. 1,2), die 
toch de openbaring van Christus moesten overdragen op de volgende 
generaties, zijn slechts geleidelijk in de geheimen van het Rijk Gods 
binnengevoerd. Het enige voorrecht van Maria, dat uit het Canaver- 
haal kan afgeleid worden is dat zij bij het eerste wonder van haar 
Zoon mocht aanwezig zijn en daar de eerste was om van Hem een 
verwijzing naar de diepere zin van Zijn zending te ontvangen. Een 
actieve rol schijnt zij, zoals trouwens verder blijken zal, bij het 
wonder niet gespeeld te hebben. 


Mijn uur is nog niet gekomen. 


1. Over de bepaling van het uur kunnen wij, na onze vorige 
studie (2), kort zijn. Bedoeld is niet het ogenblik om dit (zogezegd 


(1) Men zou naast andere voorbeelden hier het onderhoud met Maria van Mag- 
dala in 20, 16-17 kunnen aanhalen: haar spontane menselijke blijdschap om het 
weerzien van de Heer, uitgedrukt in haar Rabboeni en in het omklemmen der voeten, 
moet plaats maken voor het vreugdevol geloofsinzicht, dat Hij naar de Vader moet 
gaan, om anders dan vroeger, maar des te dichter, des te werkelijker bij de leer- 
lingen te zijn. 

(2) De betekenis van het uur in het vierde Evangelie, in Coll. Gand., 1952, blz. 97-108. 


ar 


door Maria gevraagde) wijnwonder te doen, noch de aanvang van 
Jezus’ zelfopenbaring door de mirakels. Beide verklaringen zijn strijdig 
met het feit, dat Jezus dit wonder doet en daardoor voor het eerst Zijn 
heerlijkheid openbaart. Geen uitvlucht, hoe schrander ook, kan deze 
tegenstrijdigheid wegwerken. 

De poging om een vraagzin te lezen : «Is mijn uur nog niet ge- 
komen?» (1) houdt geen rekening met de besliste negatie die elders 
door dezelfde zin wordt uitgedrukt (7,30 ; 8, 20), noch met de typische 
betekenis die overal in het vierde evangelie aan «het uur» gehecht 
wordt. Anderen hebben het «nog niet» als een « bijna» begrepen : Jezus 
zou willen zeggen dat Zijn uur om mirakels te doen nog niet geko- 
men is, maar toch nabij, waarop Maria reeds de knechten gaat ver- 
wittigen. [n dit laatste geval is het antwoord van Jezus: « Mijn uur 
is nog niet gekomen» zonder meer grotesk. 

Men heeft ook beweerd dat Maria’s volhardend betrouwen (v. 5) 
het uur zou bespoedigd hebben. Vers 5 echter spreekt niet van een 
vertrouwen in een mirakel en bovendien zou de schrijver van het 
vierde evangelie er zeker over verbaasd zijn te vernemen dat het uur 
kon bespoedigd worden. Om het even of het uur hier het begin van 
de gesluierde openbaring aanduidt of verwijst naar Jezus’ einduur, 
in elk geval hangt dit uur volledig en exclusief af van de wilsbeslis- 
sing van de Vader en daar kan Maria niets aan veranderen; Jezus 
zelf zou, naar de geest van Jo., er niet eens aan denken dat het uur 
bespoedigd kon worden. De theologische beschouwing, dat Gods Voor- 
zienigheid de gebedsverhoring niet uitsluit, komt hier niet te pas: 
enkel het Johanneïsch denkschema kan hier als argument gelden. 

Het zogenaamde «wonder door inbreuk op een voorafgesteld prin- 
cipe» (2), nl. het geval van de Kanaänietische vrouw (Mt. 15, 21-28; 
Mce. 7, 24-30) kan ook deze zienswijze niet redden. Wel heett Jezus 
in dit geval het principe herhaaldelijk benadrukt, dat Hij slechts ge- 
zonden was voor Israël, en daarna toch deze niet-Israëlietische vrouw, 
omwille van haar geloof, de wonderbare genezing toegestaan. Maar in 
dit geval is de zgn. uitzondering voor eenieder begrijpelijk, in Cana 
is zij het echter niet. Welke reden zou er te Cana geweest zijn om 


(1) Tatianus, Gregorius van Nyssa, Viteau, Stiglinayr, Reuss, Wünsche, Durand 
(a. c., blz. 159). 

(2) «Le miracle opéré par dérogation au principe posé» zoals BRAUN, a. C., 
1950, blz. 457 dit noemt; Braun echter neemt het principe in een andere zin op: 
Jezus’ einduur is nog niet gekomen; eerst dan zal Maria hem alles mogen vragen 
en het krijgen; intussen laat Hij zich bij wijze van uitzondering, of liever als antici- 
patie, reeds beïnvloeden door het gebed van Zijn moeder, 
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eerst te zeggen : « Mijn uur is nog niet gekomen», en aanstonds daarop 
te handelen alsof het uur toch gekomen was? Zowel de concrete situatie 
als het literair context van beide verhalen verschillen grondig. De 
Kanaänietische vrouw vraagt en blijft vragen, en wordt daardocr een 
voorbeeld van geloof, dat schril afsteekt tegen het ongeloof van het 
uitverkoren volk. Het principe, dat Jezus benadrukt, is niet absoluut : 
de boodschap van het Rijk Gods is niet aan Israël voorbehouden, 
maar wordt hun het eerst aangeboden; zo zij haar niet aanvaarden, 
gaat de kans naar de heidenen. Is de genezing, naar de letter, een 
inbreuk op het absoluut geformuleerde principe, naar de zin is zij er 
slechts een precisering van en een voorsmaak van de latere gebeurte- 
nissen, waarbij het principe in feite vervalt. Te Cana ligt het geval 
anders: Maria vraagt niets en Jezus weigert niets; overigens is er 
meer dan een principe («Jezus laat zich alleen leiden door de wils- 
beslissing van de Vader, en niet door mensen»), er is een feit, een 
datum, waarnaar verwezen wordt, en die datum kan, volgens Jo, niet 
vervroegd worden (1). Kon Jezus voor de Kanaänietische vrouw een 
uitzondering maken op zijn zendingsprincipe, te Cana, in het vierde 
evangelie, kon Hij het uur niet vooruitschuiven, zelfs indien Maria 
er met aandrang om gevraagd had : dat gaat in tegen het ganse per- 
pectief van het vierde evangelie. Ten hoogste kan men aannemen dat 
de heilswerkelijkheid, die Jezus bij de verwijzing naar het uur op het 
oog heeft, enigszins geanticipeerd wordt in het wijnwonder, maar het 
uur zelf blijft onveranderd. 

Ten slotte beroept men zich op een Johanneïsch parallel, nl. 7, 6-10: 
Jezus weigert eerst naar Jeruzalem te gaan, maar gaat kort daarop 
toch. Slechts een haastige lezing van de tekst kan deze tegenstrijdig- 
heid in de handelwijze van Jezus vinden. Jezus is integendeel konse- 
kwent over heel de lijn (2). De tijd voor zijn Messiaanse tocht naar 
de hoofdstad is nog niet gekomen; daarom gaat Hij niet met zijn ver- 
wanten, die Hem precies als Messias naar de hoofdstad willen bren- 
gen. Hij gaat incognito; zijn tijd wordt niet vervroegd, het uur der 
volledige openbaring, in Zijn dood, valt samen met een ander, een 
later hoogfeest; Hij wacht zich wel zijn persoonlijkheid ten volle te 
openbaren, Het parallel in 7, 6-10 spreekt dus tegen de interpretatie 
van «het uur» als het uur van dit wonder of van de mirakels, evenals 


(1) In voornoemd artikel: De betekenis van het uur, blz. 97-100 legden wij er 
de nadruk op dat de Johanneische theologie geen abstracte theologie is maar essen- 
tiëel gebonden is aan historische feiten, waaruit zij de heilsbetekenis opdiept. 

(2) 1bid., blz. 100-102. 
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tegen de vervroeging er van. Het pleit juist voor de onveranderlijkheid van 
het uur, dat het einduur is. Nochtans gaat volgens kap. 7 aan het uur 
der volle openbaring reeds een gesluierde openbaring vooraf, en zo 
kan ook het wonder te Cana de heilsbetekenis van «het uur» laten 
aanvoelen, er een «teken» van zijn. 

Er blijft dus niets anders over dan «het uur» te begrijpen als 
het einduur van Jezus, zoals het trouwens altijd in Jo moet verstaan 
worden. Men leze 2,4; 7, 30; 8, 20 na elkaar, en de sterke formele 
gelijkenis zal elke twijfel wegnemen. Meteen wordt ook de plechtigheid 
van het antwoord begrijpelijk; indien Jezus alleen wilde zeggen: 
«Het is nog te vroeg» of «Wacht nog even», dan is Zijn antwoord 
al te plechtstatig. Ten slotte mag er nog op gewezen worden, dat op 
dit stuk (het uur is het einduur) stilaan eensgezindheid komt, of beter 
dat mep terugkeert naar een zienswijze die in de oude traditie niet 
onbekend was. 

2. Nu rijst echter een tweede vraag: wat komt die verwijzing 
naar het einduur hier doen? Toen de Doper Jezus aan zijn leerlin- 
gen wou voorstellen als de Messias, noemde hij Hem « het Lam Gods» 
(1, 29.36); in de bedoeling van Jo betekent dit dat Jezus slechts Zijn 
Messiaanse zending voltrekt, wanneer Hij als de lijdende dienaar van 
Yahweh de verzoeningsdood voor de wereld ondergaat. De eerste voor- 
stelling van Jezus als Messias door de Voorloper bevat dus in het 
vierde evangelie een onmiskenbare verwijzing naar de dood van Jezus (rt). 

Belangrijker nog is de vergelijking met het verhaal van de tempel- 
reiniging (2, 13-22). Cana en de tempelreiniging staan als een tweeluik 
bij de ingang van Jezus’ openbaar leven: het eerste tafereel beschrijft 
Zijn eerste optreden in Zijn heimat, het tweede Zijn eerste activiteit 
te Jeruzalem (2). De opruiming van de oude cultus betekent voor de 
toehoorders te Jeruzalem dat Jezus zich de Messiaanse waardigheid 
toeëigent, voor Jo en zijn lezers, die deze handelwijze in het licht 
der latere gebeurtenissen begrijpen, is dit eerste optreden te Jeruzalem 
slechts een voorspel van wat later, in dood en verrijzenis, ten volle 
zal verwezenlijkt worden (2, 17. 21-22) (3). Het tweede tafereel van 
het tweeluik schildert dus de eerste openbaring van Jezus’ Messiaanse 
waardigheid te Jeruzalem, waarbij Jo niet kan nalaten te verwijzen 


(1) Cfr onze bijdrage Ecce Agnus Dei (Io.1,29.36), in Coll. Gand., 1949, blz. 235-241. 

(2) J. Jeremias, Jesus als der Weltvollender, 1930, blz. 29, nota 5. 

(3) Zie het degelijk artikel van X. LÉon-Durour, Le signe du temple selon saint 
Jean, in Recherches de Science Religieuse, XXXIX, 1951-1952 ( = Mélanges Jules 
Lebreton), 1, blz. 155-175. 
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naar de volle verwezenlijking van de Messiaanse tijd bij de dood en 
verrijzenis van Jezus. Er is dus alle kans toe, dat het eerste tafereel 


Jezus eveneens laat optreden als Messias, ditmaal in Galilea, en dat 
ook bij dit eerste optreden verwezen wordt naar de voltooiing van 
Zijn Messiaanse zending in het einduur. 

Wanneer het «uur» er zijn zal, zal er geen nood aan wijn meer 
zijn. De wijn is in het Oud Testament symbool van de heilstijd: 
Noë, de stamvader van de vernieuwde mensheid, plant de wijnstok 
(Gen. 9, 20), de wijndruif is het bewijs van de vruchtbaarheid van het 
beloofde land (Num. 13,23), de geheimzinnige heerser uit Juda zal 
over een overvloed van wijn beschikken (Gen. 49, 11-12), en in de 
heilstijd zullen de bergen druipen van wijn (Am. 9, 13-14; Joël 2, 23-24; 
4,18). In het Nieuw Testament is de wijnsymboliek secundair (Mt. 
9, 17; Me. 2,22; Le. 5,38) (1) en eerder opgeslorpt door het beeld 
van het feestmaal of het bruiloftsfeest (Mt. 26, 29; Mc. 14, 25; Lc. 
22, 18) (2). Intussen lijdt het echter geen twijfel dat de enorme kwantiteit 
en de goede kwaliteit van de wijn in de volgende vv. «teken» zijn 
van een hogere werkelijkheid, die geen andere kan zijn dan de heils- 
tijd. Die heilstijd wordt ten volle verwezenlijkt bij de dood van jezus, 
en wordt vooraf «betekend» door het wijnwonder. 

Moet men verder gaan dan een algemeen-symbolische verwijzing 
naar de heilstijd, en preciseren dat «de wijn van de heilstijd», nl. de 
Eucharistie, door Jo bedoeld is? O., Cullmann (Basel) heeft in recente 
publicaties, enigszins terecht en ook enigszins ten onrechte, de sacra- 
mentele belangstelling van het vierde evangelie onderstreept (3) en 


(1) Cfr J. Jeremias, o.c., blz. 27-31. De wijnstok als symbool van de Messias 
in de Syrische Baruch-apocalypse, 89,7. Cfr 1 Hen. 10,19; Didachè, 9, 2. 

(2) SEESEMANN, ofÎnos, in KrrreL, T'heologisches Wört. z. N. T., blz. 165, nota 18. 
Het beeld van de maaltijd en het bruiloftsfeest speelt echter te Cana mede in de 
wijnsymboliek. 

(3) O. CurrMANN, o. c.,‚ gaat te zeer uit van de sacramentele belangstelling in 
het eerste christendom, om daaruit de Johanneische teksten te verklaren. Zo 
krijgt men bv. op blz. 60-61, de indruk dat het getuigenis van de Doper er 
is om de superioriteit van het christelijk doopsel tegenover het Johannes- 
doopsel te affirmeren. In feite wordt in Jo. 1, 26. 338 de tegenstelling tussen beide 
doopsels aangehaald om de superioriteit van Christus’ persoon en zending tegenover 
de Doper te onderstrepen. De sacramentele belangstelling is m.i. in Jo. secundair, 
de mededeling van de heilsgoederen door de sacramenten moet de heilsbetekenis 
van Christus in het licht stellen. Zo heeft Cullmann wel het perspectief van het 
vierde Evangelie verwrongen en vindt hij toespelingen op christelijke sacramenten, 
waar Jo. niet zover gedacht heeft. Het Canaverhaal verklaart Cullmann, (blz. 67-72), 
in algemene lijn juist, al plaatst hij ook hier accenten, die in de geest van Jo. niet 
te plaatsen zijn. Men notere dat Iren. Adv. Haer. III, 16, 7 ook aan de Eucharistie 
schijnt gedacht te hebben. 
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meent dat in Cana de woorden : «Mijn uur is nog niet gekomen» 
verwijzen naar de kruisdood als het fundament van de Eucharistie. 
Hij doet daarbij terecht een beroep op het parallelle kapittel 6 (brood- 
wonder als teken van het brood van de heilstijd, de Eucharistie). 
Hoewel desnoods de tekst zou kunnen verklaard worden zonder 
een bijgedachte aan de Eucharistie, toch is deze laatste waarschijnlijk 
aanwezig. Positief kan men haar uit de tekst van het Canaverhaal 
niet bewijzen: er is alleen een waarschijnlijkheid dat Johannes bij de 
tegenstelling tussen de momentele nood aan wijn enerzijds en de heils- 
tijd, gesymboliseerd door de overvloed aan wijn anderzijds, meer in het 
bijzonder gedacht heeft aan «de wijn van de heilstijd », namelijk de Eu- 
charistie. Met opzet noemen wij dit een bijgedachte, want het uur 
omvat al de heilsgoederen, waarvan trouwens de overweldigende rijk- 
dom onderstreept wordt in het wijnwonder, en slechts even gaat de 
gedachte, omwille van de koppeling wijn-uur, naar «de wijn van het 
uur». Het parallelisme met Jo. 6 bevestigt deze zienswijze. Enerzijds 
vertoont kapittel 6 hetzelfde grondschema als het Canaverhaal. Ter 
gelegenheid van het Paasfeest, dat de herinnering viert aan de uit- 
tocht uit Egypte, gaat Jezus naar een woestijngebied aan de overkant 
van het meer van Genezareth (v. 1. 4) en laat door twee leerlingen vast- 
stellen, dat er geen brood is, noch kan aangeschaft worden voor al dat 
volk (v. 5-9). Eerst dan komt het wonder (v. 10 vlg.), waardoor er meer 
brood is dan nodig was. De aanwezigen erkennen enigszins (v. 14. 
vlg. 26) de tekenwaarde van het wonder, dat op het mannawonder 
uit de woestijntijd gelijkt, maar dit overtreft (v. 13; cfr vv. 31-32. 49- 
50. 58). Daarom aanzien zij Hem als «de profeet» (Deut. 18. 15) van 
de eindtijd (vv. 14), als de Messiaanse koning (v. 15). Het broodwonder 
duidt dus rechtstreeks op de Messiaanse waardigheid van Jezus, zoals 
het wijnwonder Hem ook als de stichter van de heilstijd doet kennen. 
Maar het broodwonder is bovendien een «teken» met een diepere 
tekenwaarde (v. 26), die het geheim van Jezus’ persoonlijkheid en zen- 
ding ontsluiert: Jezus-Messias is niet gekomen om materieel brood te 
geven ; Hij, die uit de hemel is nedergedaald is het echte hemels brood 
(v. 32-35), en Hij zal het des te voller zijn door de Eucharistie (v.11? 
23. 27. 51-59) (1), wanneer Hij, in het uur, de Mensenzoon wordt 


(1) Wij kunnen hier niet op het detail van de commentaar ingaan. Naar onze 
mening heeft Jezus van meet af aan de Eucharistie op het oog, doch moet, omwille 
van het onbegrip der Joden (6, 25-32), hun eerst duidelijk maken dat het niet gaat 
om materieel brood, maar om Hem, die uit de hemel is nedergedaald, Eerst in 
v. 51 kan Hij dan preciseren dat Hij hemels brood is door de Eucharistie. 
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(v. 27. 53. 62) en Zijn vlees, dat voor de wereld geslachtofferd werd 
(v. 51), zal te eten, zelfs te kauwen (trôgô, v.54. 56 58; cfr 13, 18) 
geven. Ook het wijnwonder is een teken met een diepere tekenwaarde ; 
Jezus-Messias kwam niet om materiële wijn te geven, maar om de 
spirituele goederen van de heilstijd mede te delen. De combinatie van 
de symboliek van de wijn met het thema «het uur» doet vermoeden 
dat die heilsgoederen o.m. in de eucharistische wijn zullen geschon- 
ken worden. In tegenstelling met kapittel 6 waar de tekenwaarde van 
het broodwonder uitvoerig op het eucharistisch brood toegepast wordt, 
hebben wij te Cana slechts een vluchtig: toespeling. De kracht van 
de tekst mag dan ook niet verder aangescherpt worden en het feite- 
lijk verband van ds wijnstok-allzgorie (kap. 15) met de instelling van 
de Eucharistie laat dit evenmin toe. Ook moeten verdere beschouwin- 
gen over de superioriteit van Christus’ verzoeningsdood tegenover het 
reinigingswater der Joden terzijde gelaten worden (r). Meteen is ook 
de interpretatie, die in de wijn van Cana een symbool ziet van het 
christelijk doopsel, in tegenstelling met de Joodse reinigingsriten en 
het Johannesdoopsel, van de hand gewezen (2). De tegenstelling, die 
te Cana in het licht gesteld wordt, betreft trouwens niet de oude 
heilseconomie en de nieuwe, maar wel de materiële, d. w. z. de aardse 
wijn en de hemelse wijn. Het vierde Evangelie vat die oppositie niet 
op als een min of meer, als een voorbereiding en een vervulling, 
maar als een wezensverschil, dat gegrond is op een verschillende oor- 
sprong. Het vierde Evangelie kent een dubbel vlak, waarvan het 
tweede niet enkel volgt op het eerste en het overtreft, maar totaal 
anders is dan het cerste en helemaal boven het eerste uitgaat : beide 
behoren tot een verschillende orde. Zo overtreft bv. Jezus de Doper 
omdat Hij een andere oorsprong heeft (vgl. 1,1 en 1,6; cfr 1, 30; 
3,31; 5, 31-37). Dit dubbel niveau is in heel het vierde Evangelie 
terug te vinden. 

3. En nu nog, — we zullen kort zijn, — een woord over 
de recente verklaring van P. Braun (cfr P. Gächter): Jezus gaat 
eerst niet in op de vraag van Maria omdat Zijn uur niet gekomen 
is; dit doet vermoeden dat de ontvoogding van Jezus tegenover Zijn 
moeder tijdens Zijn openbaar leven een eind zal nemen wanneer het 


(1) O. CULLMANN, 0. C., blz. 70-71. 

(2) Zo K. L. Scnmipr, Der Johanneische Character der Erzählung vom Hoch: 
zeitswunder in Kana (Harnack-Ehrung. Beiträge zur Kirchengeschichte), 1921, blz: 
22 vlg., geciteerd bij O. CurLMaNN, o.c., blz. 71, nota 48. 
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uur gekomen is. Deze verklaring wordt volgens P. Braun vooral ge- 
steund door de parallelle tekst Jo. 19, 25-27 (1). 

Hiertegen zijn ettelijke bedenkingen te maken; het is onmogelijk 
de argumentatie van P. Braun punt voor punt te onderzoeken ; wij 
zullen ons beperken tot het essentiële. Wat Cana betreft, had Jezus, 
indien P., Braun juist begrijpt, eigenlijk beter gezegd: « Uw uur is 
nog niet gekomen». Dan zou het ten minste duidelijk zijn dat voor 
haar het ogenblik van een effectieve tussenkomst nog niet gekomen is. 
Bovendien is het verwonderlijk dat bij het begin zowel als bij het 
einde, op twee uiterst belangrijke ogenblikken, waarin heel de aan- 
dacht gaat naar de persoonlijkheid van Jezus, de evangelist zich 
zou bezorgd gemaakt hebben om de leer van het geestelijk moeder- 
schap van Maria, De bezwaren tegen de zogenaamde inbreuk op het 
voorafgestelde principe zijn reeds aangegeven. Verder is het niet dui- 
delijk waarom de evangelist dan zoveel belang hecht aan de kwantiteit 
en de kwaliteit van de wijn. Wat Maria onder het kruis betreft, is 
de breedvoerige argumentatie van P. Braun allerminst overtuigend. Er 
is wel een parallelisme tussen het verhaal van het «begin der tekens» 
en het verhaal van de voleinding van Jezus'leven : in beide is Maria 
aanwezig, met één of meerdere leerlingen, in beide wordt zij genoemd 
« vrouw »; «het uur » in het eerste verwijst naar het uur van het 
laatste (2). De gelijkenis echter betreft niet noodzakelijk de verhou- 
ding moeder-kind, en vooral niet de conclusie betreffende het geestelijk 
moederschap (3). P. Braun meent dat Maria onder het kruis voor 
Jo de verwezenlijking is van Gen. 3,15, maar dat heeft hij mi. niet 
kunnen bewijzen. Wel is het tafereel van Maria en de anderen 
onder het kruis de vervulling van een profetie (19,28a), maar van 


(1) F. M. Braun, a.c., 1950, blz. 461 : « De même que (Heure n’étant pour- 
tant pas encore venue) la mère de Jésus (séparée de son Fils par les exigences de 
la vie publique) obtint de Jésus (sans le Lui avoir demandé formellement) le chan- 
gement de l'eau en vin (signifiant l'accomplissement de la Loi ancienne par celle 
de l'Esprit, ainsi et à fortiori (lorsque Heure sera venue et que le temps de la 
séparation aura pris fin) la mère du Sauveur interviendra normalement, avec une 
puissance accrue dans la transformation opérée par \'Esprit». 

(2) Niet echter, zoals BRAUN, a. c., 1950, blz. 452 het suggereert, omdat «vanaf 
dit uur» in 19,25 zou teruggrijpen naar het «Uur». De uitdrukking in 19, 25 duidt 
niet op het Uur, maar wel op het onmiddellijk voorafgaand moment waarin Chris- 
tus tot Zijn moeder sprak. 

(3) Volgens Braun, a.c., 1951, blz. 22 stond Origines in de Oudheid alleen om 
in Jo. 19. 25-27 het geestelijk moederschap van Maria te lezen en werd hij het eerst 
door Rupert von Deutz (+ 1185) hierin nagevolgd. Voor verdere gegevens cfr C. A. 
KnNeLvLEr, Joh. 19, 26-27 bei den Kirchenvätern, in Zeitschrift für katholische Theo- 
logie, 1916, blz. 597 v.v, 
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welke ? « Nous n'avons pas l'embarras du choix», zegt P. Braun 
(1950, blz. 465), omdat hij er bij voorbaat van overtuigd is dat de 
profetie Maria betreft, wat hij had moeten bewijzen (1). Hij elimineert 
dan Is. 7,14; Mich. 5,2, zodat enkel Gen. 3,15 overblijft. De verdere 
omslachtige bewijsvoering voert dan naar nevelachtige sferen, waarin 
meer de atmosfeer dan wel het argument geldt. Om een literaire 
verwantschap tussen Gen. 3,15 en Jo. 19,25-27 te bewijzen volstaat 
het niet dat Satan in Jo. een grote rol speelt en zijn Christushaat 
op het kruis uitwerkt, noch dat Gen. 2,3 belang heeft in Jo. (wat 
noch de vage allusie in Jo. 8,41-44 noch 1 Jo. 3,8 (!) aantonen) ; er 
is overigens in het context van 19,25-27, zelfs niet met een. vergroot- 
glas, een Satan te bespeuren. P, Braun moet aantonen dat er een 
literaire relatie bestaat tussen Gen. 3,15 en Jo. 19,25-27. Hij laat 
ons dan een omweg maken over Apoc. 12, maar weerom spreekt hij 
over de verwantschap tussen Apoc. 12 enerzijds en Jo., Î Jo. anderzijds 
(waarover nog heel wat te zeggen zou zijn !), echter niet over Apoc. 
12 en Jo. 79,25-27, wat ons precies interesseert. Ten slotte wikkelt 
P. Braun de pericope 19,25-27 in de Johanneïsche (d.w.z. Jo., 1 Jo., 
Apoc., door elkaar) theologie van het leerlingschap, de H. Geest, enz. 
en het resultaat kan voor sommigen wellicht Mariologie heten, maar is 
in geen geval exegese. 

Om deze bijdrage niet nog uitgebreider te maken, beperken wij 
ons voor Jo. 19,25-27 tot een suggestie, zonder deze verder uit te 
werken (2). Er moet onderscheid gemaakt worden tussen de bedoeling 
van Jezus met die woorden en de bedoeling van Jo. met het verhaal. 
Bedoelde Jezus wellicht slechts Zijn moeder toe te vertrouwen aan de 
meest vertrouwde leerling (3), Jo. ziet er in elk geval een schriftver- 


(1) Bij P. Garcurter, a.c., 1933, vindt men dezelfde kern van argumentatie, 
meer logisch uitgebouwd, minder met een zogenaamde thematische analyse gesierd. 

(2) H. Sanrin, o.c., blz. 57-58, heeft er een typologische verklaring op gevon- 
den. De typologische achtergrond zou namelijk het laatste vers van Ps. 118 zijn. 
De dochter Sion is kinderloos, want haar Zoon, de beloofde Messias, wordt haar 
ontnomen (cfr 4 Esdr. 9, 88-10, 60). Zij zal echter de moeder van een nieuw ge- 
slacht worden. Dezelfde gedachte in Is. 54, 6-8 (ls. 54,8 wordt in Jo. 6, 45 geci- 
teerd). Zoals in het Oud Testament de Ebed Yahweh enerzijds de Messias, anderzijds 
het ware Israël (=de Kerk) is, zo neemt Jo., die de geliefde leerling is (Jo-hanan), 
als vertegenwoordiger van het nieuwe Israël de plaats in van de Messias. Men be- 
merke het parallelisme met Jo. 2,4. 

(3) Waarom Jezus Zijn moeder toevertrouwde aan Johannes en niet aan Zijn 
verwanten, heeft Hij niet gezegd en weten wij ook niet, Dat de beminde leerling 
tupos is van de leerlingen (cfr Braun, a. c., 1951, blz. 24-84) is voor mij niet be- 
wezen, vooral niet in het kruistafereel. Te oordelen naar 19,27b begrijpt Johannes 
op dit ogenblik het gebaar van Jezus als een toevertrouwen van Zijn moeder aan hem. 
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vulling in : daarop wijst de apologetische tendenz van het passiever- 

haal (1), de belangstelling van het onmiddellijk context voor een 
schriftvervulling in kleinere details van de passie (2) en de samenhang 
van vv. 26-27 met vv. 28-30 (3). Wellicht voegde de evangelist de 
formule « opdat de Schrift zou vervuld worden» hier niet bij het 
verhaal, omdat de beoogde Schrifttekst niet naar de letter verwezen- 
lijkt werd, 

Welke Schrifttekst kan bedoeld zijn? Het is treffend dat in het 
tweede deel van het Evangelie (13,18; 15.25 ; 19,24.28.36) bijna altijd 
uit de Psalmen geciteerd wordt en wel uit die, waarin de lijdende 
vrome aan het woord komt. De enige uitzondering, Zach. 12,10, 
aangehaald in Jo. 19,37 behoort ook tot dezelfde literaire sfeer. Dit 
eroep op de Schrift is duidelijk apologetisch bedoeld: Jezus is geen 
mislukkeling, Hij wist alles bij voorbaat, omdat het zo de wil van 
de Vader was, die o.m. voorzegd was in de Schrift. In het onmiddel- 
lijk context (cfr ook de Synoptici) wordt verwezen naar Ps. 22% en 
Ps. 69 ; deze laatste werd ook reeds in 2,15 en 25,25, met betrekking 
op de passie, aangehaald. Welnu in Ps. 69, 8-9 lezen wij: « Het is 
om U dat ik de schande droeg en het schaamrood mijn gelaat bedekte; 
dat ik een vreemdeling werd voor mija broeders, een onbekende voor 
de zonen mijner moeder». De algehele menselijke verlatenheid van 
Jezus behoort volgens Jo. bij de kruisdood : 8,29 (de verleden tijd 
wijst op een concrete historische gebeurtenis, die voorbij is op het 
ogenblik van de redactie van het evangelie); 16,32. In beide voor- 
noemde teksten wordt de menselijke verlatenheid van Jezus aanvaard 
om aanstonds te kunnen benadrukken dat de Vader Jezus niet verliet 
(wellicht uit reactie tegen een mogelijke verkeerde indruk, nagelaten 
door Mt. 27.46 ; Me. 15,34). In Jo. 19,25-27, waar Jezus omringd 
is door Zijn moeder, verwanten en bekenden, wordt de menselijke 
verlatenheid, uitgedrukt in Ps. 69,9, op zijn scherpst uitgebeeld, 


(1) Het Johanneische passieverhaal is vooral gericht op drie thema’s: 1° Jezus 
heeft vrijwillig de dood aanvaard, is geen mislukkeling ; 2° Jezus is onschuldig (vooral 
het verhoor bij Pilatus); 3° passie en dood zijn in hun concreet verloop vervulling 
van de voorzegging van Jezus of van de Schrift. 

(2) Indien hier geen Schriftvervulling bedoeld is, betekent Jo. 19, 25 een hiaat 
in het context. 

(3) Jo. 19, 28 : meta touto doet dit vers onmiddellijk bij het voorgaande aan- 
sluiten (11,7. 11; 2,12); anders stond er wel meta tauta (3,22; 5,1.14; 6,1 ; 
7,1; 13,7), dat een losser verband aangeeft. Nadat Jezus die woorden in 19, 26-27 
uitgesproken had, wist Hij door een bovenmenselijk bewustzijn (13,1. 3; 18,4) dat 
de Schrift vervuld was, op het detail na van het «sitio». 
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doordat Jezus vrijwillig, — opdat de Schrift zou vervuld worden, — 
afstand dost van de persoon die Hem menselijk het meest nabij was, zijt 
moeder. De scheidingsgedachte wordt bevestigd door de aanspreektite 
« vrouw», zoals in 2,4. Dan isde Schrift (Ps. 69,9) vervuld, dan 
Jezus alléén, of liever alléén met de Vader (8,29 ; 16,32), dan rest 
Hem nog enkel het «sition uit te spreken, opdat de Schrift tot in 
haar laatste bijzonderheid zou vervuld zijn. 

Aldus past Jo. 19,25-27 in het context en wordt, op dit zc 
belangrijke ogenblik, de aandacht niet afgeleid van Jezus naar Maria, 
Hier, zoals te Cana, verschijnt en verdwijnt Maria in alle beschei- 
denheid (wat wij, ten gerieve der mariologen onderstrepen !); hier, 
zoals te Cana, wordt de menselijke belangstelling of bezorgdheid van 
de hand gewezen (« vrouw »); hier, zoals te Cana, gaat de volle 
aandacht naar de betekenis van Jezus’ zending : bij de aanvang geeft 
Jezus een Messiaans teken, dat een voorteken is van Zijn definitieve 
heilsbetekenis, verwezenlijkt door Zijn dood ; op het hoogste punt van 
Zijn zending, op het kruis, volbrengt Hij tot het uiterste de wil van 
Zijn Vader, uitgedrukt in de Schrift. Daarin, vermoeden wij, ligt het 
parallelisme van het Canaverhaal met het kruistafereel. 


Het wijnwonder (vv. 5-10). 


Nu de fundamentele betekenis van het Canaverhaal klaar ge- 
worden is, kan het verder verloop vlugger behandeld worden. Maria 
was bezorgd om wijn, Christus vraagt haar aandacht voor hogere 
waarden, voor de heilsgoederen van de Messiaanse tijd, meer bepaald 
de eucharistische wijn. Zijn toespeling is echter geheimzinnig en het 
hoeft niet te verwonderen dat Maria er weinig van begrijpt. De lezer 
van het vierde evangelie kent dit onbegrip voor de geestelijke goederen 
die Jezus aankondigt 4,11-12.15 ; 6,26.30-31.35), ook vanwege hen 
die Hem gunstig gestemd zijn (3,4-9 ; 4,33; 11,21-39). Maria, die tot 
hiertoe niet aan een mirakel gedacht heeft, doch een menselijke 
oplossing verwachtte, heeft toch uit het woord van haar Zoon begre- 
pen, dat zij het mis voor heeft, maar weet blijkbaar niet waarom, 
Blijvend bij haar bezorgdheid om de nood aan wijn, gaat zij de 
dienaars zeggen : «Moest Hij u iets zeggen, doet het dan maar». De 
Griekse tekst bevat een eventualis- of een potentialisvorm en kan 
zowel een zuivere mogelijkheid (fl Cor. 7,28) als een waarschijnlijk- 
heid of hoop (Mt. 8,2) uitdrukken. Maria spreekt bijna in dezelfde 
toon als Martha, die overtuigd is dat Lazarus reddeloos verloren is 
en in deze hopeloze situatie om steun vraagt zonder eigenlijk te 


te 


weten wat ze wil. De formulering in 2,5 en 11,22 is sterk gelijkend. 
Maria gaat dus niet naar de dienaars om een bevel te geven; zij 
drukt evenmin haar vertrouwen uit dat er, niettegenstaande Jezus’ 
ogenaamde eerste weigering, toch een mirakel zal gebeuren. Zij voelt 
alleen dat zij niet had moeten klagen over het gebrek aan wijn. 
Omdat zij de geestelijke zin van Jezus’ antwoord niet vat, gaat zij 
vermoeden dat er wellicht een oplossing op het menselijk vlak zal 
komen, en daarom zegt zij tot de dienaars: [Moest Hij u iets zeggen, 
doet het dan maar». Wat Hij zal zeggen, of Hij iets zal doen, weet zij 
niet. Zij weet alleen maar, door Zijn geheimzinnig antwoord, dat er 
met die wijnkwestie iets aan de hand is, dat zij niet kan gissen. 
Het wijnwonder komt dan als een teken, dat rechtstreeks de Mes- 
siaanse waardigheid van Jezus in het licht stelt en bovendien een 
voorteken is van de overdadige weelde van de heilstijd na Jezus’ dood. 
Het is dus niet Maria, die het wijnwonder aan haar Zoon gevraagd 
jeeft of gesuggereerd heeft, het is Jezus die zijn niets vermoedende 
moeder met dit wijnwonder verrast. 

Nu waren daar zes stenen kruiken. Meestal gebruikte men in 
Palestina kruiken in potaarde, maar sommige waren in steen, omdat 
leze niet vatbaar waren voor verontreiniging (o.m. door dierenlijken, cfr 
Lev. 11, 29-36). Daarin werd het water voor de rituele reiniging, 
l.w.z. voor het wassen der handen vóór en na de maaltijd, bewaard (1). 

Die kruiken «voor de afwassing der Joden» gaan bij vele auteurs 
loor als een symbool van het Judaïsme of van de Joodse heilsecono- 
nie. Daarom staan zij leeg en Jezus doet haar vullen, niet meer met 
vater (Joodse reinigingspraktijken, Johannesdoopsel), maar met wijn 
symbool van de Geest, van het Doopsel in Geest, van de Eucharistie). 
lo zou het Canawonder, zoals de eerste kapittels van Jo over het 
lgemeen, de tegenstelling benadrukken tussen de Joodse reinigingsriten 
n heilseconomie enerzijds en de christelijke zondevergeving en heils- 
verkelijkheid anderzijds. De kruiken zouden dan, met de moeder van 
ezus, het Judaïsme vertegenwoordigen ; de tafelmeester kan de Doper 
n de bruidegom Jezus betekenen; misschien is er zelfs nog wat 
ymboliek in de dienaars (diakonoi) te steken! Zelfs aan het getal 
es is een symbolische waarde gehecht. Loisy bv. meent dat zes een 
nvolmaakt getal is en wijst op de ontoereikendheid van het Judiasme (2) ; 


(1) Cfr Srrack-Brrrerseck, 1, blz. 695-705. 
(2) Vooral Loisy heeft deze symbolische interpretatie verdedigd. Een bloemlezing 
an hypothesen vindt men bij BuLTMANN, 0.C., blz. 84, n. 1. 2. 


DIN 


waarop Bultmann gevat antwoordt, dat Jezus er dan beter een zevende 


had bijgetoverd. Waarom overigens geen symboliek maken rond de 


twee of drie metreten ? 

Reeds hoger toonden wij aan dat de controverse Judaïsme- 
Christendom in Jo. niet de rol speelt die men haar toegekend heeft. 
Hoofdzaak is de alles overtreffende heilsbetekenis van Jezus als de 
gezondene van de Vader. Indien de kruiken met aantal en maat 
beschreven worden, dan gebeurt dit om de enorme kwantiteit (vijf- 
honderd tot zevenhonderd liter) te onderstrepen. Er wordt trouwens 
met nadruk gezegd dat de dienaars de kruiken «tot boven toen vulden. 
De Messias is niet krenterig in Zijn geven (6,13) en het is niet 


helemaal ten onrechte dat Hoskyns naar 1,16 verwijst: «uit wiens. 


volheid wij allen genoten hebben ». Want de wijn is niet de bedoelde 
realiteit, doch een teken van de spirituele werkelijkheid, de heilsbete- 
kenis van Jezus. 

Jezus geeft daarop de dienaars opdracht te scheppen (1), en «het 
water » naar de architriklinos te brengen (2). Deze is niet de sum- 
posiarchos (arbiter bibendi, Horatius, Od. IL, 7) die door de disgenoten 
als voorzitter van het feest aangeduid werd, maar wel de eerste kellner 
of ober, die de plaatsen schikt, toezicht uitoefent op de dienst, proeft, 
enz. Die tafelmeester, die blijkbaar in de gelagzaal is, vermoedt niet 
wat er buiten bij de kruiken gaande is en als hij de wijn proeft, is 
hij uitermate verwonderd. Hij wist immers niet vanwaar die wijn 
kwam. Dit « vanwaar» heeft in het context niet de praegnante bete- 
kenis, die het in verband met Jezus’ oorsprong heeft (3), maar sug- 
gereert toch dat de tafelmeester niet weet wie Jezus is en wat Hij 
met het geval te maken heeft. Intussen kan hij, daar hij van het 
mirakel niets afweet, als objectieve waarnemer een belangrijke vaststel- 
ling doen: deze wijn is beter dan de vorige. De zogenaamde wijnregel 
(v. 10) geeft niet een feitelijke Palestijnse gewoonte weer, noch getuigt 
van de verontwaardiging van de tafelmeester, die zich in het ootje 
genomen kon wanen. Het is een grappige uitdrukking van verwonde- 
ring : «Dat isernu eens allerbeste». Het zou verkeerd zijn op grond 


(1) 'Antlein betekent niet dat de kruiken onuitputtelijke bronnen worden (4, 11-16) ; 
dit werkwoord kan ook betekenen : scheppen uit een kruik. Cfr BERNARD, o.c., blz. 
77-18 ; Burrmann, Ergänzungsheft, blz. 18. 

(2) Scuurz, a. c., blz. 98-94 wijst op de gelijkenis met O. T.-teksten, vooral uit 
de Elias- en Eliseüs-cyclus (fl Kon.17-13; 18, 34-35; 2 Kon. 2,20; 4, 88-41). 

(3) Aldus Bultmann; cfr Jo. 7,27-28; 8,14; 9,29-30; 19,9. Hoskyns verwijst 
naar het klassiek thema van het onbegrip: 8,8; 4,11; 7, 25-26; 8, 14; 9, 29-30; 19,9. 
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van Mt. 9,17, Me. 2,22; Le. 5, 37-39 de scherts van de architriklinos 
te begrijpen in deze zin:uDe nieuwe wijn (=de nieuwe heilseconomie) 
is beter dan de oude». In feite gaat de gedachte veel dieper. Onbe- 
wust (cfr 11,50) wijst de tafelmeester naar de tekenwaarde van het 
wonder : niet de materiële wijn heeft belang, wel de persoon die hem 
gaf en die daardoor de zin van Zijn zending en haar heilsbetekenis 
aanduidt. Het kwaliteitsverschil zoals trouwens ook de overvloed, stelt 
de superioriteit van de Christusmanifestatie tegenover het uitgangspunt, 
nl. de materiële wijn, en niet tegenover de reinigingskruiken. De tijd 
is voorbij dat men zich zorgen moet maken om materiële noden ; de 
jonggehuwden hoeven Jezus niet eens te danken om dit geschenk, 
Enkel moeten de aanwezigen zich afvragen : «Wie is Hij, wat betekent 
dit wonder ? » 


De aanvang der tekens (v. 1l). 


Het is opvallend dat de evangelist het de moeite niet waard acht 
ons te vertellen wat de jonggehuwden en de genodigden na het 
wonder gezegd of gedaan hebben. Men schijnt verder geen interesse 
meer te hebben voor de wijn, het verhaal geeft de indruk dat het 
feest ineens ten einde liep. De evangelist eindigt het verhaal met een 
laconisch bericht : « Daardoor maakte Jezus te Cana in Galilea (1) een 
aanvang met de tekens en openbaarde Hij Zijn heerlijkheid, en Zijn 
leerlingen geloofden in Hem ». 

De zin van het Canawonder ligt dus voor de evangelist hierin, 
dat het een teken is, niet toevallig, niet op de koop toe, maar als 
teken bedoeld. Jezus heeft m.a.w. het wijnwonder gedaan niet om 
de jonggehuwden te helpen, noch om Zijn moeder een gunst te doen, 
noch veel minder om latere mariologen ter wille te zijn, Hij heeft het 
gedaan als een teken, Het zou ons te ver voeren en het is overigens 
onnodig de rol der tekens in het vierde Evangelie uiteen te zetten, 
Het teken heeft geen belang als waarneembaar, materieel feit, — 
hoewel de mensen zich daar gewoonlijk aan vastklampen, — maar 
door zijn tekenwaarde, waardoor het licht werpt op de persoon van 
Jezus en op Zijn heilsbetekenis. Om het teken ten volle te vatten, 
volstaat het zelfs niet er de conclusie uit te trekken dat Jezus de 


(1) De plaatsaanduiding wordt opnieuw vermeld om het belang van de gebeur- 
tenis te onderstrepen, Dit eerste teken wordt door andere gevolgd te Jeruzalem 
(2,23; 3,2; 4, 45) vooraleer een tweede teken in Galilea, andermaal in Cana, ver- 
haald wordt (4, 46-54). ie 
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Messias is, men moet doordringen tot de ware betekenis van Zijn 
Messiaanse zending en het heilsaspect ervan, dat beantwoordt aan 
het gegeven wonder, inzien. De Joden in 6,14 «geloofden» ook dat 
Jezus de Messias was; ze hadden het teken gezien, maar niet ingezien 
(6,26) omdat zij bleven steken bij de materiële gave en niet door- 
drongen tot de spirituele betekenis van Jezus’ persoon en zending als 
het brood des levens. De genezing van de blinde in kap 9 moet niet 
alleen doen blijken dat Jezus wonderen kan doen en dus de Messias 
is, maar dat Hij het licht is voor al wie gelooft. 

Daarom is het teken eea manifestatie van Zijn heerlijkheid. 
Tijdens Zijn openbaar leven wordt de heerlijkheid, d.w.z. de godde- 
lijke zending en wezensgrond slechts in tekens, in parabelhandelingen 
eopenbaard. Wanneer het uur gekomen is zal de heerlijkheid recht- 
streeks en duidelijk aan het licht komen. Voorlopig krijgen wij slechts 
een gesluierde openbaring, een openbaring in tekens. Bij het eerste en 
het laatste dezer tekens (2,11 ; 12,4.40) vermeldt Johannes uitdrukke- 
lijk de openbaring der heerlijkheid en geeft daardoor de zin van al 
de tekens aan. Zij openbaren telkens een aspect van Jezus’ persoon- 
lijkheid en zending, niet van buiten af maar in haar diepste heilsbete- 
kenis. Meteen is het teken vanaf zijn verwezenlijking een gesluierde 
openbaring en tegelijk reeds een voorteken van de volledige openbaring in 
het uur. Het wijnwonder manifesteert aan de aanwezigen te Cana 
Jezus’ heerlijkheid, al zal deze slechts ten volle duidelijk worden in 
het einduur, waarnaar Jezus Maria verwezen heeft. 

Het resultaat van deze teken-openbaring is het geloof van de 
leerlingen, dat hier nog een initiaal geloof is, een begin van inzicht 
in de eigenlijke persoonlijkheid van Jezus. 


Samenvatting. 


Op de bruiloft te Cana was Maria bekommerd om het ge- 
brek aan wijn, zonder een mirakel te vragen, zonder zelfs te 
vermoeden dat er een oplossing kon komen. Jezus drukt Zijn 
verwondering uit over deze bezorgdheid om materiële nood («wat 
bedoelt gij?»), schept, zonder oneerbiedig te zijn, toch een zekere 
afstand (« vrouw») om over ts schakelen naar een hoger vlak, 
dat staat in het teken van het einduur, waarop de eigenlijke heilstijd 
aanvangt. Dan zal er geen kommer om materiële wijn meer zijn, dan 
zullen de heilsgoederen, om. de eucharistische wijn, in volle maat 
medegedeeld worden. Maria begrijpt de toespeling niet, voelt echter dat 
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er iets geheimzinnig bedoeld is, en, blijvend op het vlak der menselijke 
bekommernis, zegt zij tot de dienaars: « Moest Hij u iets zeggen, 
doet het dan maar ». Zij weet nochtans niet wat er zou kunnen ge- 
beuren. Dan komt het wonder, een overvloed van allerbeste wijn, en 
dit is een teken van het Messiaanse heil. Hieruit blijkt reeds enigszins 
wie Jezus is; het teken is een openbaring, zij het slechts een ge- 
sluierde, van Zijn heerlijkheid. In het uur, dat Hij aan Maria 
aangekondigd heeft, zal die heerlijkheid op overweldigende wijze 
gemanifesteerd worden en zullen de heilsgoederen, waarvan de wijn een 
materiële anticipatie is, in overvloed te beurt vallen aan hen die geloven. 


H. VAN DEN BUSSCHE. 


HET GODSDIENSTIG-APOSTOLISCH LEVEN VAN DE LEKEN 


Inleiding. 


Sedert het ontstaan van de katholieke actie werden de leken, 
officiëel en georganiseerd, in het apostolaat van de Kerk opgenomen. 
Het apostolaat, waarin de leken door de katholieke actie werden be- 
trokken, werd officiëel bepaald als: «een deelname aan het hiërar- 
chisch apostolaat van de Kerk ». Gedurende het Pontificaat van Pius 
XII evolueerde de notie van lekenapostolaat steeds meer in de breedte, 
van «deelname» tot «samenwerking» van de leken met het hiërar- 
chisch apostolaat op het profaan domein van de wereld. » Thans, 
schijnt het, mag men de naam lekenapostel reeds geven aan mensen, 
die op familiaal, sociaal, economisch, finantiëel en politiek gebied, 
door een voorbeeldig christelijk leven de schoonheid van het katholi- 
cisme aantrekkelijk uitstralen (1). 

Het lekenapostolaat stelde stilaan het probleem van een katholieke 
levensstijl aan de leken aangepast. Sinds Pater Yves Congar, O. P., 
in 1946, die kwestie heeft gesteld en bestudeerd (2), hebben verschil 
lende geestelijke schrijvers zijn voorbeeld gevolgd in ons land (3), in 


(1) Cfr Coll. Gand., 1952, blz. 49-55. 

(2) Y. Concar, O. P., Sacerdoce et Laïcat dans l'Église, in La Vie intellectuelle, 
Déc. 1946, blz. 6-89; Pour une théologie du laïcat, in Études, Janv. 1948, blz. 42-58 ; 
Févr. 1948, blz. 194-218 ; Structure du sacerdoce chrétien, in Maison-Dieu, Oct. 1951, 
blz. 51-85; Qw'est-ce qu'un laïc? in Supplémentde la Vie spirituelle, 15 Nov. 1950, 
blz. 863-392; tenslotte heeft deze verdediger van het laïcaat beloofd dat, in de loop 
van 1952, een studie van hem zal verschijnen, die zal worden betiteld : Jalons pour 
une théologie du laïcat. 

(3) G. Pmrws, De leek in de Kerk, Leuven, Davidsfonds, 1952; A. DoNDEYNe, 
La physionomie spirituelle du chrétien de demain, in Études de Pastorale, n" 1, 
Louvain, Nauwelaerts, 1947, blz. 259-296; N. Devorper, De godsdienstigheid der in- 
tellectuelen, Brugge, Beyaert, 1947 ; zie verder de bijdragen van H. Scuurereeckx, O.P., 
T. Taris, M. Hensen, O. P., M. Goersrouwers, O.P., in Tijdschrift voor Geestelijk 
Leven, Maart-April 1949; M. Hensen, O.P., Het volmaaktheidsstreven van den leek 
in de geschiedenis van de Nederlandse vroomheid, in Tijdschrift voor Geestelijk 
Leven, Juli 1951, blz. 442-453; P. Opratrus, O. F. M,, Het ene en algemene christe- 
lijke volmaaktheidsstreven, in Tijdschrift voor Geestelijk Leven, Juli 1950, blz. 878- 
891; zie tenslotte de verschillende bijdragen in Universitas - Schriften, 1, Het reli- 
gieuze leven van de Leek, Antwerpen, Sheed en Ward, 1952. 
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Nederland (1), in Frankrijk (2), in Duitsland (3), tot zelfs in Ame- 
rika toe (4). Het wereldcongres voor het lekenapostolaat dat te Rome, 
van 7 tot 14 Oktober 1951, plaats had, bracht de officiële goedkeu- 
ring door de Paus zelf van de samenwerking van de leken met de 
priesters tot de kerstening van de profane wereld. De aartsbisschop 
van Genua en de president van de Duitse katholieke actie spraken 
er over de vorming van de leken tot apostolaat door een integraal 
en allesomvattend christelijk leven : in hun huwelijk, beroep, ont- 
spanning, in hun sociaal-economisch, cultureel en politiek leven. De 
twee laatste voormiddagen van het Congres werden gewijd aan de 
studie van twee onderwerpen die de katholieke leken vooral moeten 
interesseren en welke zij moeten verwezenlijken: f) op zoek naar een 
christelijke sociale orde, 2) de katholieke leken in het internationaal 
leven, 

Sinds enkele jaren is dus een groeiende belangstelling waar te 
nemen voor de religieuze vorming van de leken tot het apostolaat in 
de profane wereld. Het gaat zelfs zover dat men volop spreekt over 
de noodzakelijkheid een aan de leken aangepaste spiritualiteit of ascese, 
een laïcologie op te maken, die hen moet bezielen en vormen tot 
het apostolaat. Die lekenascese zal geen afkooksel mogen zijn van 
de spiritualiteit der kloosterlingen en priesters, zij moet gekenmerkt 
worden door de positieve inzet voor de binnenwereldse of profane 
levensordening in dienst van de christelijke Godsbeleving en tevens in 


(1) G. Brom, De Leek in de Kerkgeschiedenis, in de Annalen van het Thijm- 
genootschap, Mei 1949, Utrecht, Het Spectrum; Het geestelijk leven van de leek, 
verslag van de Drakenburgse studiedagen, Sept.-Oct. 1949, Tilburg, Gianotten, 1950 ; 
zie verder de bijdragen van L. Buys, C.SS. R., H. Borvaers, C. SS. R.‚ W. Hoecen, 
in Nederlandse Katholieke Stemmen, Aug.-Sept. 1948 ; J. Van per Ven, De godsdienstige 
vorming der leken, in Nederlandse Katholieke Stemmen, 1951, blz. 269-276. 

(2) J. Forumer, Chrétiens au Carrefour. Présence de Église, Lyon, Chronique 
sociale de France, 1949; H. Dumerv, Les trois tentations de l'apostolat moderne, 
Paris, Éditions du Cerf‚ 1948; A. Pré, Les tendances spirituelles de notre temps, 
in La Vie Spirituelle, 26° année, numéro spécial, blz. 282-308; zie verder ook de 
bijdragen in La Vie Spirituelle, Févr. 1946, behandelende het onderwerp: Vers quel 
type de Sainteté allons-nous? A.Z. FerrAND, Sur une «spiritualité des laïcs», in 
Supplément de la Vie spirituelle, 15 Nov. 1950, blz. 398-415; A. Pré, Le débat est 
ouvert, in Supplément de la Vie spirituelle, 15 Nov. 1950, blz. 416-422. 

(3) O. Korenrer, Der Laie im Katholischen Kirchenrecht, in Stimmen der Zeit, 
April 1950, blz. 48-58; O. SrmmerrotH, S.J., Der Laie in der Kirche, in Geist und 
Leben, 1950, biz. 810-811; F. Wurr, S. J., Grundfragen einer Laienascese, in Geist 
und Leben, 1950, blz. 311-315. 

(4) Zie in het Septembernummer 1948 van het tijdschrift Integrity, de bijdragen 
van P. Mricnaers, The Age of Lay Sanctity ; F. Wenverr, O. P., Spiritual Direction 
for Lay Apostles; E. Wirrock, Piety for Men. 
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christelijke geest voltrokken (1). Mag de lekenascese geen afkooksel 
zijn van de kloosterlijke of priesterlijke heiligheidsvorm, zij mag even- 
min de algemene christelijke volmaaktheidsleer, zoals zij door Jezus 
in het Evangelie werd verkondigd, verminken. (2). Het gevaar is niet 
denkbeeldig, want : «le christianisme a le douloureux privilêge d'être 
toujours déformé ou défiguré dans une certaine mesure. Il l'est dans 
son message doctrinal. Que fait Gide de la « porte étroite» ? Il lest 
dans le témoignage personnel que doivent lui rendre les chrétiens. Il 
est, il sera toujours difficile à l'homme d'accepter les impératifs de 
Y'héroïsme chrétien » (3). 

Omwille van het belang van de zaak, willen wij in dit artikel, 
na een korte verklaring der betekenis van de gebruikte terminologie, 
in een eerste deel het antwoord geven op de vraag : mag men spre- 
ken van een eigen lekenspiritualiteit, onderscheiden van die van 
priester en kloosterling ? In het tweede deel zullen wij trachten de 
verschillende factoren van het godsdienstig-apostolisch leven van de 
leken aan te duiden en te verklaren. 


Terminologie. 


Onder de naam «leek» bedoelen wij de christen mens levend 
in de wereld, werkend voor en levend van alle aardse waarden en 
menselijk geluk, binnen de perken van Gods geboden en de plichten 
van staat. Lekenkloosterlingen, Broeders of Zusters, die kerk- 
rechtelijk laici zijn, worden hierbij uitgesloten, alsook de diocesane 
priesters, die wel in de wereld zijn, maar niet meer in dienst staan 
of genieten van alle aardse belangen of waarden. Ook de leden van 
de Seculiere Instituten en al deze die de evangelische raden in de 
wereld beoefenen worden evenmin in dit artikel betrokken. De christe- 
lijke leek is geroepen om, uit liefde tot God en uit apostolische 
ijver, te zorgen voor en te genieten van de gaafheid en de bloei van 
het menselijk leven, van de. aardse zaken en waarden op individueel, 
echtelijk, sociaal, finantiëel en politiek, wetenschappelijk, artistiek, 
nationaal of internationaal terrein. 


(1) E. Ripeav, Consécration. Le Christianisme et lActivité humaine, Paris, 
Desclée De Brouwer, 1945; Cu. Moerrer, Humanisme et Sainteté, Tournai, Caster- 
man, 1946; G. Truus, Théologie des Réalités terrestres. 1. Préludes, Paris, Desclée 
De Brouwer, 1946; G. Trms, Théologie et Réalité sociale, Tournai, Casterman, 1950. 

(2) F. Wurr,S.J., Auffassungen und Fragen der christlichen Aszese in neuerer 
Zeit, I Theologie der Aszese, in Geist und Leben, 1949, blz. 7; P. Orrarus, O.F.M., 
art. cit, blz. 878. 

(3) G. Trams, Christianismes et Christianisme, Tournai, Casterman, 1951, blz. 7. 
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Om die taak in de wereld te vervullen moet de christelijke leek 
doordrongen zijn van een bepaalde levensbeschouwing die zijn levens- 
houding richt en steunt. « De integrale levenshouding van de christe- 
lijke leek, het overtuigd - christen zijn en de apostolische activiteit 
van een gedoopte mens -in-de- wereld, de totale situatie van de 
christelijke leek of m.a.w. de christelijke situatie van de leek - in - 
de - wereld, noemt men tegenwoordig lekenspiritualiteit » (rt). Vandaar 
dat de lekenascese cen weg naar de heiligheid moet aantonen aan- 
gepast aan de stand en het leven van de leek, langswaar hij kan 
opgaan en streven naar de christelijke volmaaktheid. 

Niet alle auteurs vinden de benaming « lekenspiritualiteit » geluk- 
kig gekozen (2). Ook meent men dat een al te grote beklemtoning 
van het eigene en bijkomstige in de verschillende spiritualiteiten ten 
nadele van het algemene en wezenlijke in het christelijk volmaakt- 
heidsstreven zou kunnen uitvallen (3). De bijzondere benaming 
« lekenspiritualiteit » zou de indruk kunnen geven dat er voor de leken 
een andere weg naar de heiligheid is dan deze die in het Evangelie 
door Christus werd aangewezen. Men meent dat het zoeken naar de 
eigenheid van een bepaalde christelijke situatie ietwat gevaarlijk is, 
als niet meteen de algemeen - christelijke structuur van het genadele- 
ven en zijn, voor alle mensen geldende eisen, klaar voor ogen worden 
gehouden (4). Welnu, de verschillende benamingen : klooster - priester - 
en lekenspiritualiteit geven de indruk van dualiteit of pluraliteit in 
het christelijk leven. Zullen de mensen in de wereld daardoor niet de 
indruk krijgen dat de christelijke volmaaktheid, die voor hen is weg- 
gelegd, essentiëel verschilt van deze der priesters en kloosterlingen ? 

Zeker, het enig christelijk volmaaktheidsideaal moet in andere 
omstandigheden en op verschillende wijze worden beleefd door leken en 
door geestelijken : het zou niet goed zijn dat getrouwde mensen geen 
geld willen verdienen, of een werkman de hele dag in de kerk zou 
zitten. Het streven van de leken naar een, aan hun leven aangepaste 


(1) H. Scrmurepeecks, Theologische grondslagen van de Lekenspiritualiteit, in 
Tijdschrift voor Geestelijk Leven, 1949, blz. 147. 

(2) A. Pré, O.P., Le débat est ouvert, in Supplément de la Vie spirituelle, 
1950, blz. 146: «ce mot paraît malheureux». Mer GarRoNE, in Masses ouvrières, 
1948, blz. 7-8: «le mot est à la mode j'aime mieux vous dire que je ne l'aime pas, 
qu’avec son allure sûre d'elle- même il fait prévoir, il laisse entendre comme une 
espèce de choix parmi les moyens de sanctification, comme une espèce de recette. 
Le mot serait peut-être recevable s'il n’entraînait pas avec lui cette espèce de pro- 
messe de quelque chose de facile», 

(3) P. Oerarus, O. F. M., art. cit., blz. 378. 

(4) H. Scmmreseeckx, art. cit, blz. 148. 
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christelijke levensstijl, is dus een lofwaardige poging, waaraan de 
priesters hun volle aandacht zullen wijden en waarvoor zij belangstel: 
ling zullen tonen. Volgens onze bescheiden mening gaat het hier 
echter meer over een concrete aanpassing van de eeuwenoude christe- 
lijke spiritualiteit aan het hedendaagse leven van de leken, dan wel 
over een opbouwen van een zogenaamde nieuwe spiritualiteit. De 
lekenspiritualiteit is immers, evenals deze van de kloosterlingen en 
priesters, gegrondvest op het éne fundament : de godsdienst van 
Christus en de verplichting die wij allen, als christenen, hebben, op 
werkelijke hoewel verschillende wijze, onze godsdienst te beleven en 
ervoor te getuigen. Daarom hebben wij als hoofding van dit artikel 
gekozen : het godsdienstig - apostolisch leven van de leken. 


1. Mag men spreken van een eigen lekenspiritualiteit ? 


Er bestaat eigenlijk voor alle katholieken maar één spiritualiteit: 
de christelijke spiritualiteit. De heiligheid van de leken is, zowel als 
de kloosterlijke en priesterlijke volmaaktheid, wezenlijk niets anders 
dan de volle uitbloei van het christelijk genadeleven. De kern van 
elk christelijk leven is de inwoning van de drie goddelijke Personen, 
waardoor de mens heilig gemaakt wordt, m.a. w. de heiligmakende 
genade verkrijgt. De grootste schat van iedere christen, leek, priester 
of kloosterling, is het bezit van de heiligmakende genade ; het grootste 
ongeluk voor ieder mens is de doodzonde, waardoor de ziel wordt 
beroofd van het goddelijk leven. God schiep de mens immers niet 
enkel in de natuurlijke orde, maar verhief hem, meteen en van af 
het begin, tot de bovennatuurlijke orde. Volgens de wil van God 
primeert de bovennatuurlijke orde, het Godskindschap boven het 
louter schepsel - zijn van de mens en de zuiver menselijke en aardse 
waarden. De rechtstreekse Godsbeleving, mogelijk gemaakt door de 
bewustwording der inwoning van de drie goddelijke Personen, geeft 
aan het menselijk leven de hoogste waarde. 

Uit de verheffing van de mens tot de bovennatuurlijke orde mag 
niet worden afgeleid dat het aardse leven, de binnenwereldse levens- 
ordening, het tijdelijk bestaan van de mens op deze wereld, geen 
belang hebben, noch op zich zelf, noch in verband met onze eeuwige 
en bovennatuurlijke eindbestemming. Wel integendeel : « de scheppings- 
wereld, met al wat zij aan waarde behelst, dus heel de binnenwereldse 
of aardse levensordening, zoals die door de cultuurscheppende bedrij- 
vigheid van de mensengemeenschap tot stand komt, is de eerste 
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uiting van Gods concrete heilsliefde. D.w.z. dat de cultuurtaak, de 
progressieve menswording van de mens, opgenomen is in de christelijke 
genadeorde en derhalve niet slechts een scheppingseis is, maar daaren- 
boven een opdracht door het genadeleven opgelegd. De eigenwettelijke 
binnenwereldse of zgn. profane levenstaak is echter niet een innerlijk- 
bovennatuurlijke levenswaarde — dat is de genade alleen — maar 
behelst toch eeu innerlijke ordening op het christelijk genadeleven » (1). 
Alleen de zonde van de mens breekt het providentiëel eenheidsplan, 
buigt de natuurlijke levenstaak op zich zelf terug, ontneemt haar de 
gerichtheid op het bovennatuurlijke en goddelijke en meteen haar 
rijkste weelde en diepste zin. 

God de Zoon is mens geworden om in en door Zijn menselijke 
natuur, bij middel van zijn kruisdood, uit te boeten wat de mens 
tegenover God misdeed en misdoet; om de mens, de ganse mens, 
met ziel en lichaam, zijn aardse en binnenwereldse constitutie en be- 
kommernissen incluis, wederom te richten naar de bovennatuurlijke 
orde. Jezus Christus schenkt aan allen die in Hem geloven, door de 
H. Sacramenten in de Katholieke Kerk, het goddelijk leven terug 
waardoor allen, leken zowel als priesters en kloosterlingen, funda- 
menteel worden geheiligd. 

De grote opdracht, de christelijke spiritualiteit, zowel van leken 
als geestelijken, is niet alleen de zonde te vermijden maar de funda- 
mentele heiligheid, die de Doopselgenade schonk, te ontwikkelen door 
het beoefenen van de christelijke deugden en door het navolgen van 
Jezus’ voorbeeld. Er bestaat eigenlijk en wezenlijk, voor leken, 
priesters en kloosterlingen, maar één spiritualiteit: de christelijke 
spiritualiteit. Christus heeft gezegd: « weest volmaakt, zoals uw 
hemelse Vader volmaakt is» (2). Hij heeft daarbij geleerd dat de vol- 
maaktheid bestaat in de liefde tot God en de evenmens(3). 

Sedert de erfzonde is het voor de mens moeilijker de liefde tot 
God en de belangloze liefde jegens de evenmens te beoefenen, omdat 
hij zwaar belast is met de ikzucht, die zich manifesteert en voldoet 
in de drievoudige begeerlijkheid. Dit volgt uit de staat van onze ge- 
vallen natuur, die in haar opgang naar God, veel dieper de beperkin- 
gen en de zwakheid aanvoelt dan vóór de zonde. De opgang naar de 
christelijke volmaaktheid, die bestaat in de liefde, gaat noodzakelijk 


(1) H. Scmuveneeckx, art. cit, blz. 148-150. 
(2) Mt, V, 48. 
(3) Mt, XII, 89-40. 
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gepaard met onthechting en offers. De liefde en de offers moeten bei- 
den bijdragen tot de volmaaktheid van het christelijk leven. 

Samenvattend mogen wij dus zeggen dat het godsdienstig - apos- 
tolisch leven van de leken moet gesteund zijn op de christelijke spiri- 
tualiteit, die bestaat in de liefde en noodzakelijk onthechting veron- 
derstelt. Die onthechting is niet enkel een gevolg van de noodzakelijke 
strijd tegen de gevolgen van de erfzonde, maar ook van de volstrekte 
superioriteit van het bovennatuurlijk leven ten overstaan van de 
profane levenswaarden. Het wezen zelf van het genadeleven vraagt, 
ook van de leken, een innerlijke onthechting aan de aardse cultuurtaak, 
een werkelijke offergesteltenis om desnoods alles te wagen voor het 
behoud van de kostbaarste aller goddelijke gaven: de heiligmaken- 
de genade. De christelijke levensbeschouwing erkent en aanvaardt, 
looft en prijst zeker de waarde van de profane wereld en de 
binnenwereldse levensordening, maar zij schenkt aan de profane en 
wereldse zaken slechts een betrekkelijke waarde; de binnenwereldse 
levensordening en de profane waarden verliezen in de christelijke spiri- 
tualiteit, ook voor de leken, haar onvoorwaardelijkheid van gesloten 
geheel, omdat zij gericht en geordend zijn, ondergeschikt aan de 
bovennatuurlijke schat van het goddelijk leven. De parabel van de 
verborgen schat, waarvoor men alles verkoopt om hem te kunnen 
bezitten, is immers niet slechts tot kloosterlingen gericht, maar tot 
alle christenen (1). Pius X[ schreef dienaangaande : Omnes qui ea 
(Ecclesia) duce magistraque utuntur ex Dei voluntate ad vitae sanc- 
timoniam niti debent,…. Tenentur enim hac lege, ut patet, omnino 
omnes, nullo excepto (2). Geen enkele graad van volmaaktheid mag 
voorgesteld worden als de uiterste grens welke men niet moet over- 
schrijden. Het streven naar immer groeiende volmaaktheid, naar een 
steeds vuriger liefde tot God en de evenmens, is een eis van onze 
aardse menselijke toestand. ledere mens op aarde moet door het stre- 
ven naar de heiligheid, altijd verder schrijden naar God. Hij kan God 
nooit zoveel beminnen als Deze moet bemind worden (3). 

Als de essentiële eenheid van -en de algemene verplichting tot - de 
christelijke volmaaktheid steeds helder vóór de geest blijft staan van 
alle ijveraars voor de speciale volmaaktheidsvormen, dan kunnen zij 


(1) H. ScmrresesckKx, art. cit, blz. 153. 

(2) Pius XI, Enc. Rerum Omnium, 25 Jan. 1923. 

(3) L. Van Perreonem, Positieve Morele Onvolmaaktheid of dagelijkse zonde? in 
Coll. Gand., 1952, blz. 27-28. 
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nuttig en prijzenswaardig werk leveren en dan mogen wij thans ook 
gerust, als besluit van het eerste deel van ons artikel, het antwoord 
geven op de vraag : mag men spreken van een eigen lekenspirituali- 
teit, onderscheiden van die van kloosterling en priester? Een leken- 
spiritualiteit wezenlijk onderscheiden van die van priester en klooster- 
ling kan men niet aanvaarden, omdat alle speciale volmaaktheidsvormen 
wezenlijk berusten op de éne christelijke spiritualiteit. Een lekenspi- 
ritualiteit, die accidenteel, of in bijkomstigheden, verschilt van de 
volmaaktheidsleer der geestelijken, kan men verdedigen. 

Op welke grond kan men spreken van een bijkomstig verschil 
in de christelijke levensbeschouwing en de apostolische levenshouding 
van de leken ten overstaan van deze der kloosterlingen en priesters? 
Op grond van een eigen levenstaak, die een eigen levensstijl en apos- 
tolaat veronderstelt. ledere christen heeft de algemeen-christelijke 
opdracht gekregen mede te werken aan de voortzetting, in de mensen- 
geschiedenis, van het verlossingswerk van Christus, maar niet alle 
christenen moeten dat doen op gelijke wijze. De priesters zetten 
Christus’ verlossingswerk voort in hun zorg voor de zielen der men- 
sen, hun levenstaak is de directe of de indirecte zielzorg. De klooster- 
lingen werken mede aan het verlossingswerk door te leven voor God 
alleen en door hun afgescheiden zijn van het profane. De leken 
daarentegen zetten het verlossingswerk van Christus voort door het 
beleven van het christelijk ideaal in de wereld en in het profaan leven, 
door het wettig gebruik van de verschillende aardse waarden en het ge- 
nieten van «de weelde der stof » (zr). 

Nu wij de mogelijkheid aanvaarden van een katholieke levensstijl 
eigen aan de leken, in bijkomstigheden verschillend van de spirituali- 
teit der kloosterlingen en priesters, zullen wij in het tweede deel van 
onze bijdrage, de verschillende factoren van het godsdienstig-apostolisch 
velen van de leken aanduiden en verklaren. 


Il. De eigen structuur van een katholieke levensstijl voor leken. 
A) Het religieuze leven van de leken. 


De katholieke leken leven voortdurend in de moderne maatschappij, 
opgebouwd zonder het christendom, door het kapitalisme en mate- 
rialisme, die er de stempel van het ongeloof in het bovennatuurlijke 
en goddelijke zodanig en zó diep hebben ingedrukt, dat dit ongeloof 
een onbewust, maar werkelijk levensverschijnsel is geworden waardoor 


(1) M. Hensen, art. cit, blz. 450-451 ; G. Van Hoor, Pleidooi voor een leken- 
spiritualiteit, in Universitas- Schriften, 1, blz. 81-41. 
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het beleven van het katholicisme zeer wordt bemoeilijkt. Als men 
daarbij bedenkt dat de godsdienstkennis van onze leken, over het 
algemeen, zeer klein is, dan ziet men seffens welk groot gevaar hun 
naïef en formalistisch geloofsleven loopt in een wereld die al haar 
vaïeviteit heeft verloren. 

Daaruit volgt dat het religieuze leven van de leken moet worden 
gegrondvest op een zuiver en sterk geloof in de theologische en 
bovennatuurlijke waarheden van onze godsdienst (1). Heel de heden- 
daagse strijd gaat ten slotte om het Godsvraagstuk : om het zijn van 
de mens óf uit eigen kracht, óf uit God. Dank zij de vooruitgang van de 
positieve wetenschappen en de techniek, zoeken de hedendaagse mensen 
eerst naar een natuurlijke verklaring van feiten en gebeurtenissen; 
om te geloven in Gods tussenkomst behoeven zij een zuiverder en 
verhevener opvatting van Gods Voorzienigheid als de mensen uit de 
Middeleeuwen. Aangezien het profane meer en meer het bestaan van 
onze leken in beslag neemt, zodanig dat er voor het godsdienstig 
leven geen tijd over blijft, zal hun geloofsovertuiging sterk moeten 
zijn om, spijts alles, de hoogste waarde aan het bovennatuurlijke toe te 
kennen. Daarom is het tegenwoordig zo nodig dat de katholieke leken 
het geloof persoonlijk leren ontdekken en verantwoorden. Zij moeten 
weten wat geloven wezenlijk is, het daarbij kunnen verantwoorden en 
de humanistische betekenis ervan naar waarde schatten. Onze gods- 
dienst immers sluit het humanisme niet noodzakelijk uit, alhoewel hij, 
omwille van de superioriteit van het bovennatuurlijke, steeds van de 
mens onthechting van het tijdelijke opeist (2). Die onthechting zullen 
(1) Het onderwerp van de godsdienstige studiekringen (1951-52) van de ver- 
schillende afdelingen voor K. A. in ons land is: Levend Geloof. Als handleiding 
van die studiekringen werd geschreven door G. Puis, Het mysterie van ons Geloof, 
Brussel, 1951. 

Het zou ons te ver leiden de vele publicaties, die in verband staan met het 
geloof aan te duiden. Wij verwijzen naar de artikels van M. Fraeyman, in Coll. Gand, 
1949, blz, 209-234; 1951, blz. 41-47, 119-131, 235-243. 

(2) A. Pré, O. P., art. cit, blz. 236: «pour être soi-même — et c'est là exac- 
tement le voeu du sincêre — il n'est qu'une solution : c'est de se perdre en Dieu 
qui, seul, nous a fait et nous fait nous-même. Voilà la réponse de l'Evangile. La 
vie débordante, que le Christ est venu apporter s'est offert à ceux qui perdent la 
leur. Qui perd sa vie la trouve. 

Over de verhouding van het natuurlijke en bovennatuurlijke in de mens, over 
de vraag of het humanisme naar de heiligheid gericht staat en of de heiligheid een 
humanisme veronderstelt, of wij m.a. w.‚ een christelijk humanisme kunnen verde- 
digen, werd veel geschreven. Zie daarover: A. RapemacHer, Godsdienst en leven, 
Leuven, Vlaamse drukkerij, 1982; J. MArirain, Humanisme intégral, Paris, Aubier, 
1936; E. Masure, Humanisme chrétien, Paris, Beauchesne, 1937; Cu. Morirer, Hu- 


manisme et Sainteté, Tournai, Casterman, 1946; R. Brior, Le Corps et Ame, Paris, 
Plon, 1938; H. Scrmimr, Organische Ascese, Brugge, Franciskaanse Standaard, 1948. 
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de leken gemakkelijker beoefenen als de priesters hun het geloof in 
God en het genadeleven, door woord en voorbeeld, voorhouden, niet 
als een voorwerp tot de ideële wereld behorend, maar als een werke- 
lijk medeleven, op begrensde wijze, met het liefdeleven van de drie 
Goddelijke Personen, als een soort verwantschap van God met de 
mens. 

Opdat de leken zouden opgaan naar God in een vurig-godsdienstig 
leven moeten zij bidden. Intens gebedsleven, in Gods contact leven 
en naar eigen levensomstandigheden en milieu getuigenis afleggen van 
zijn christen-zijn, mag in het leven van geen enkele christen ontbre- 
ken of zijn christendom zelf sterft af (1). 

Over het gebedsleven van de hedendaagse christenen maakte Z.H, 
Excellentie Mgr Calewaert volgende vaststelling in Zijn vastenbrief van 
1952 : «Ons volk heeft het bidden verleerd. Velen onzer mensen 
weten niet goed meer wat bidden is, zij begrijpen de betekenis van 
het gebed niet meer, en daarom gevoelen zij er ook geen behoefte 
aan» (2). Deze vaststelling is zeer onrustwekkend, mag echter niet 
ontmoedigen, maar integendeel aanzetten om te zoeken naar middelen 
om daarin te verhelpen. 

Zoeken wij eerst wie of wat schuld heeft aan de gebedsverwaar- 
lozing door de leken ? In vele gevallen ligt de schuld van verwaarlo- 
zing bij de leken zelf : « de schraalheid van ons gebedsleven is dus 
voor alles aan ons zelf te wijten : er zijn niet alleen de omstandig- 
heden, er is ook schuld» (3). «Er zijn echter ook getuigen ten 
ontlaste : voor en boven alles het gebrek aan tijd. Niets blijkt uit 
de antwoorden zo duidelijk, zo frequent, zo unaniem als het tijdge- 
brek » (4). 

Niet enkel het gemis aan tijd maar vooral de invloed van het 
jachtig en onnatuurlijk hedendaags leven op onze katholieke leken, 
werkt, volgens onze bescheiden mening, nadelig, zowel op de nodige 
gesteltenissen tot religieuze inkeer, als op het gebed zelf. Het dage- 
lijks leven, vooral in de steden en de grote centra, werd zodanig in- 
gericht dat de rustige stemming van de avond en de frisse ochtend- 
momenten, die tot inkeer en gebed in familie of in de kerk aanzetten, 


(1) H. Scnurepeeckx, art. cit, blz, 150. 

(2) Acta Episc., tom. I, n° 43, blz. 232, 

(3) G. Buyse, Het gebed van de leek, in Universitas- Schriften, 1, Het reli- 
gieuze leven van de leek, blz. 45. 

(4) G. Buyse, art. cit, blz. 45. 
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van de dagorde van onze hedendaagse mensen verdwenen zijn. Onze 
werklieden in de grootindustrie, die in ploegen werken, staan ofwel 
in de vroege ochtenduren of in de late avonduren aan de arbeid. De 
intellectuelen, handelaars, winkeliers, bedienden, die gans de dag « ge- 
bonden » zijn, binden zichzelf praktisch niet meer aan een dagorde 
in de late avond; zij geven zich vrij aan de dingen die, huns in- 
ziens, (interessant zijn en waarvoor men eigenlijk leeft» : gezelschaps- 
leven, kinema, vergaderingen, concerten enz. De leken, in de steden 
vooral, gaan 's avonds gewoonlijk laat slapen, zijn te vermoeid om 
dan nog te bidden, en staan natuurlijk 's anderendaags op als de H. 
Missen, gedurende de week in onze kerken gedaan zijn. Op het ge- 
bied van een vaste dagorde staan wij, priesters, in een bevoorrechte 
toestand, maar worden meteen niet meer begrepen, en zeker niet ge- 
volgd, door mensen qui noctem wverterunt in diem. Volgende zinsnede, 
dienaangaande geschreven door een katholieke leek, zal ons, priesters, 
treffen : « het op- en ondergaan van de zon heeft nog belang in de 
liturgie en de sterrenkunde, maar regelt hoe langer hoe minder, het 
programma van de gewone man» (1). Op dat gebied is er een brede 
kloof tussen het leven van de leken en dat van de priesters. De 
priesters «gaan slapen met de vogels» en celebreren 's anderendaags 
de H. Mis op een uur, dat door de katholieke leken nog als een 
nachtuur wordt beschouwd. «De eenstemmigheid der antwoorden 
op een enkwest is desbetreffend volkomen : 's morgens gaat men niet 
naar de Mis omdat men 's avonds te laat gaat slapen, en 's morgens 
met moeite op tijd zijn werk kan beginnen» (2). Zeker, wij mogen 
niet naïef zijn en denken dat, met het verplaatsen der H. Missen op 
een later uur, onze kerken zouden vollopen. Maar toch mag de vraag 
gesteld en overwogen worden of wij de kloof die tussen Kerk en 
wereld bestaat niet kunnen en moeten overbruggen (3). 

Toch zal iedere priester, die enkele jaren ondervinding heeft in 
de zielzorg, toegeven dat de gebedsvormen en de geestelijke oefeningen 
van priesters en kloosterlingen praktisch geen ingang vinden in het 
lekenleven. Op enkele uitzonderingen na doen de leken geen medi- 


(1) G. Buysp, art. cit, blz. 47. 

(2) In, art. cit, blz. 47. 

(3) De ondervinding opgedaan in S. Jozefskerk te Brussel, waar, sinds Ô Der 
cember 1951, iedere Donderdag te 12 u. 10 een H. Mis wordt opgedragen, waaraan 
circa 800 gelovigen, meestal bedienden van de openbare diensten, deelnemen, moet 
ons tot nadenken stemmen. Sinds de 1° Vrijdag der Meimaand 1952 wordt eveneens 
en bij wijze van proef, iedere Vrijdag te 12u. 15 een H. Mis opgedragen ìn S. Baafs- 
kathedraal te Gent. 
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tatie, zij is voor de meeste onder hen een onoverkomelijke moeilijk- 
heid : zij zijn er niet toe gedisponeerd, missen concentratievermogen 
en hebben er de rustige gelegenheid niet toe. Voor geregelde geestelijke 
lezing vinden zij geen tijd. De devotiebiecht vermindert nog voort- 
durend en wat er van het dagelijks gewetensonderzoek terecht komt, 
zal wel miniem zijn. 

Het religieuze leven van de leken wordt, meer dan dat van de 
priesters, nadelig beïnvloed door de vele materiële beslommeringen en 
wordt voortdurend afgeleid van de goddelijke dingen door het schreeu- 
werig lawaai en de oppervlakkigheid van de wereld, die hun groei 
tot groter zelfstandigheid, tot zelfbestuur, tot persoonlijkheden in het 
geestelijk leven praktisch belemmeren. De grote meerderheid van de 
leken is dus aangewezen op de steun van het uitwendig gebedsleven 
in groepsverband, hetzij in de parochiekerk of in de familie. De 
ondervinding van de H. Hartbonden bewijst dat gewone leken, de in- 
tellectuelen meestal uitgezonderd, gemakkelijker biechten en commu- 
niceren als zij mogen aanschuiven en in rij zitten, en iedereen weet 
dat het gezamenlijk avondgebed in de familie een sterke waarborg is 
voor het behoud van het religieuze leven der ouders en kinderen. 
Daarom is het verdwijnen van de christelijke familiegeest en van het 
parochiaal leven een onrustwekkend teken voor de godsdienstigheid 
van de leken. Met alle middelen moeten de leken overtuigd wor- 
den van de noodzakelijkheid der huiselijke godsdienstigheid voor het 
behoud van hun religieuze leven. De christelijke gebruiken van onze 
huisgezinnen moeten worden verdedigd tegen de inval in de huiskamer 
van alle wereldse avondfeesten en vooral tegen de uithuizigheid 
’s avonds. Van vitaal belang voor het behoud van het religieuze leven 
in de familie is het gezamenlijk gebed aan de tafel en in de stilte van 
de avond. Die gebeden brengen, midden de verstrooiingen van de aardse 
taak, geregeld het contact aan van de mens met God, met Christus, met 
O.L. Vrouw. Bestaan er wel schoner en eenvoudiger gebeden dan het Onze 
Vader, het Angelus, het Rozenhoedje? Toch moet men waarschuwen tegen 
een overladen programma van talloze gebeden ter ere van even talloze 
heiligen, dat gewoonlijk ontaardt in een onverdraaglijk formalisme 
met een zuiver mercantiel karakter en aanleiding geeft tot verveling. 
Het gebed der ouders met hun kinderen weze eerder kort en eenvou- 
dig, maar vooral regelmatig herhaald, bijzover dat het opgenomen 
wordt in het levensrythme van de familie, « De dagtaak, de eetmalen, 
de Zondagsmis, het beeld van O, L. Vrouw met de bloemen in de 
Meimaand, en zoveel kleinere dingen, waar gebed op een of andere 
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manier een rol in speelt, volgt een rythme waaraan wij de naam van 
ritus mogen geven. De ritus van het middagmaal in het ouderlijk 
huis, de ritus van Kerstdag, de ritus van Pasen in de vroege lente, 
de ritus der grote Communiefeesten, met een mengeling van gebed en 
ontspanning ! Vindt men niet, dat geheel het gebed van de familie 
zijn betekenis heeft in het ritueel, gemeenschappelijk en familiaal ge- 
richt zijn naar God? Ligt hier geen familiale vorm van liturgie 
binnen ieders bereik, binnen het bereik van ieder gezin? Is het gebed 
der ouders met hun kinderen in zijn eenvoud en in zijn regelmatig- 
heid niet rijk als het gebed der gehele kerkelijke gemeenschap, waar- 
van het de grondvorm heeft? Is de Kerk niet naar het patroon van 
het gezin gesneden» (1) ? 

Hoe komt het dan dat de Kerk meer en meer haar invloed op 
de familie verliest? Waaraan is het gelegen dat de priester bijna niet 
meer in de gezinnen komt? Hoe is het te verklaren dat de gods- 
dienstoefeningen, de religieuze cultus in de parochiekerk zo weinig 
aantrekkingskracht uitoefent op de doorsnêeleken en hun families ? 
Dit zijn cruciale vragen die leken zich tegenwoordig angstig stellen 
en welke wij zo maar niet met een algemeen antwoord van ons kun- 
nen afschuiven. Zeker, de areligieuze geest van onze tijd besmet ook 
de beste katholieken, maar toch mag de vraag ernstig worden gesteld 
of de eredienst in de parochiekerken : Zondagmis, begrafenissen, hu- 
welijksmis, Vespers en Lof voldoende worden verzorgd opdat de leken 
erdoor zouden worden gesticht en gesterkt in hun religieuze overtui- 
ging ? De klacht over de predikatie is tegenwoordig vrijwel algemeen 
en hoe dikwijls drukken de katholieke leken hun verontwaardiging 
uit over het feit dat zij bijna nooit de priester in hun familie mogen 
ontvangen ? Het ligt buiten het bestek van dit artikel hier verder op 
in te gaan; wij schrijven immers niet over volksliturgie, predikatie 
noch huisbezoek van de geestelijken, maar wel over het religieuze 
leven van de leken. Het is echter evident dat tot de verdieping van 
dit leven, samen met het familiaal gebed en de huiselijke religiositeit, 
de kerkelijke eredienst en alles wat ermede verband houdt, machtig 
veel bijdraagt. 

Samenvattend mogen wij dus wel besluiten dat tot de groei van 
het godsdienstig leven der leken een zekere onthechting van het mon- 
daine leven wordt geëist samen met een rustige en verfijnde innerlijk- 
beid. Er is echter meer: wat in het diepste van die innerlijkheid 


(1) H. Prerers, Familie en Religieus leven, in Universitas- Schriften, 1, Het 
religieuze leven van de leek, blz. 85. 
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ontvangen wordt, heeft ook een inhoud die in een verantwoord geloof 
en in de ontvangen genade aanwezig is. De bovennatuurlijke orde 
veronderstelt immers de natuurlijke : als de mens rustig over God na- 
denkt en naar Hem verlangt, dan zal de genade van de Almachtige hem 
tot bidden stemmen. Aangezien de mens ook een sociaal wezen is, 
zal hij dat inwendig gebed willen uitspreken tesamen met zijns ge- 
lijken in familie en in de kerk. De priester moet dan bijspringen om 
de leken, door liturgie, predikatie en sympathiebetoon, in hun geloofs- 
overtuiging te verlichten en te sterken en hun religieuze leven te voe- 
den en te doen groeien. 


B) Het apostolisch leven van de leken. 


Is het nodig dat de katholieke leken een zekere onthechting be- 
oefenen tegenover het mondaine leven om te komen tot godsdienstig- 
heid, toch mogen zij zich nooit terugtrekken uit het volle leven. 
Zij moeten daarentegen het verlossingswerk van Christus voortzetten 
door het beleven van het christelijk ideaal midden in de wereld door 
het wettig gebruik van de verschillende profane waarden, geldelijk 
bezit en lichamelijk genot. Er bestaat immers een groot verschil tus- 
sen het mondaine leven en het leven in de wereld. Door het eerste 
begrijpen wij het zich in dienst stellen van machten die vijandig 
staan tegenover God, Christus en de Kerk, di. de wereld in dienst 
van de zonde, strijdend tegen — of onverschillig jegens — de geest van 
Christus. Door het tweede verstaan wij het aanvaarden van, het wer- 
ken voor en het genieten van aardse zaken, profane waarden, en 
menselijk genot volgens de wil — en in de dienst van God, Christus 
en de Kerk (1) 

Het is evident dat katholieke leken, uit apostolische liefde voor 
God en tot de evenmens, hun aardse taak en profane zending moeten 
volbrengen en beleven, midden in de wereld, volgens de wil van God, 
hun plichten van staat en van een wettige beroepsfierheid. Naast de 
traditionele oefeningen van het geestelijk leven, die wij hoger beschre- 
ven, dient hier dus gewezen op de aan de leken eigen en specifieke 
voedingsbodem van apostolische heiligheid midden in de wereld. De 
leken hebben zich dus te heiligen door hun huwelijksleven, hun be- 
roepsleven en hun openbaar leven. De eeuwenoude beginselen van het 
Evangelie hebben zij toe te passen op hun leven in deze tijd: dit is 
gezonde lekenspiritualiteit, waar men vroeger zeker te weinig heeft 
aan gedacht en niet genoeg heeft gepredikt. 


(1) A.Z. SERRAND, art. cit, blz. 899. 


GD 
a) Voorbeeldig huwelijksleven. 


Tot in de 17e eeuw hebben de kerkelijke schrijvers het streven 
naar de christelijke volmaaktheid bijna uitsluitend voorgehouden aan 
de christenen die leefden in de maagdelijke staat. Franciscus van Sa- 
les was de eerste die, in het derde en vierde deel van zijn Zntroduc- 
tion à la vie dévote, meer aandacht heeft geschonken aan de heiliging 
van de gehuwden, niet ondanks, maar in en door hun levensstaat. 
Onze tijd werd gekenmerkt door het verschijnen van een overvloedige 
huwelijksliteratuur, die aan de katholieken niet enkele sexuele voors 
lichting brengt, maar hun ook een zogezegde huwelijks- en gezinsspi- 
ritualiteit voorhoudt. Sommige auteurs schrijven zo optimistisch en zo 
irreëel over de zinnelijke liefde, dat zij schijnen te vergeten dat de 
mens met de erfzonde geboren wordt. Er is tijdens de laatste jaren 
een. pseudo - mystiek over het huwelijksleven verspreid die ongezond, 
onwaar en onjuist is en, bij sommige godvruchtige gehuwde vrou- 
wen, na korte tijd ontgoocheling en ontmoediging voor gevolg 
had, Over het probleem van de huwelijksspiritualiteit moet er voor- 
zichtig, wijs, realistisch, gezond en christelijk worden gesproken. Dan 
alléén zal er een weldadige harmonie tussen hemelse en aardse liefde 
in de door Christus verloste mens tot stand komen. 

Een machtig paedagogisch motief om de gehuwden tot eerbied 
voor hun huwelijksleven aan te zetten is gelegen in het besef van de 
grote waarde ervan, van de waardevolle goederen die hun zijn toever- 
trouwd, van de grote waardering die God, Christus en de Kerk hebben 
van hun loyale medewerking aan het verlossingswerk. De gehuwden 
zijn toegetreden tot een instelling die God in den beginne verordend 
heeft en dus van fundamentele betekenis is voor Zijn scheppingswerk. 
Christus heeft het huwelijksverbond verheven tot Sacrament, een teken 
van een heilige verbintenis (tussen Christus en de Kerk) dat heiligheid 
bewerkt. Sinds de dag van hun huwelijk zijn de echtgenoten in een 
door God gewilde en door Christus begenadigde staat. Op de genade 
van het Huwelijkssacrament mogen zij rekenen gans hun leven als zij 
er maar om bidden en naar handelen. Deze gedachte moet de echt- 
genoten aanzetten tot medewerking met God, die zulke grote dingen 


aan hen gedaan heeft. Hun natuur is te zwak en hun ambt te ver- 


heven om zonder religiositeit te kunnen worden vervuld naar behoren. 
Als de echtgenoten daar werkelijk van overtuigd zijn, dan komt als 
van zelf het gezamenlijk gebed hun van de lippen dat van God de 
genade zal bekomen en hun de kracht zal geven tot een voorbeeldig 
huwelijksleven. 


ese ben 


Door wederzijdse hulp moeten de echtgenoten malkander opvoeren 
tot een hogere Godsverering in een voorbeeldig huwelijksleven. De 
encycliek Casti Connubit van Pius X[ handelt dan ook over een 
« wederzijdse hulp der echtgenoten tot het dagelijks meer en meer 
vormen en vervolmaken van de inwendige mens, zodat zij door hun 
omgang met malkander dagelijks meer vorderingen maken in de deugd 
en “vooral toenemen in de ware liefde tot God en tot de naasten » (1). 
In de verkeringstijd komt het nog wel voor, dat men elkaar vraagt 
om op gebreken te wijzen, die moeten veranderen. Dit geestelijk hulp- 
betoon zou moeten worden doorgezet tijdens het huwelijksleven. 
Vooral de echtgenoot moet zorgen dat hij zijn vrouw blijft helpen, 
hij moet strijden tegen de mannelijke ikzucht en steeds waken dat hij 
in zijn huwelijksleven niet hervalle in de egocentrische opgeslotenheid 
van de celibatair, waaronder alle idealen van de vrouw verdwijnen 
en waarover de vrouwen, na enkele jaren huwelijksleven, dikwijls 
zo bitter klagen. 

Een waardevolle hulp tot een voorbeeldig huwelijksleven is de 
diepe overtuiging van de gehuwden dat zij medewerkers zijn aan Gods 
scheppingswerk. In dit bewustzijn zullen de echtgenoten elkaar meer 
eerbiedigen en geneigd zijn de orde van de menselijke rede, van de 
paastenliefde, van Gods wil, in hun sexuele omgang ordenend en 
temperend te laten werken. Vele huwelijken liepen, na enkele jaren, 
falikant uit omdat de echtgenoten in het begin de deugd van matig- 
heid in het sexuele leven niet hebben aangeleerd en te laat hebben 
willen aanvaarden dat blinde genotzucht geen grenzen kent en gevoel- 
loos is voor ziekte ot krankheid van de vrouw. Hoe wijs zijn dan 
ook de raadgevingen van het Romeins Misboek dat onthouding aan- 
raadt « bij tijden van gebed, op de vastendagen en grote feestdagen ». 
Verre van een overblijfsel te zijn van een veroulerd sexueel pessimisme, 
getuigen deze raadgevingen van een juist inzicht. Zij bedoelen alleen 
de ondergeschiktheid van de hartstocht aan de geestelijke en bovenna- 
tuurlijke liefde, en prijzen geenszins een overspannen ascetisme, dat 
het erotische en sexuele element in de echtelijke liefde miskent. Vele 
slachtoffers van de blinde en onbeheerste genotzucht in het huwelijks- 
leven stemmen met deze raadgevingen volledig in. Een beheerst 
huwelijksgebruik dus, dat waarlijk een innige ontmoeting is van bei- 
der drang om van hun liefde te getuigen versterkt de echtelijke band 
nm doet hun goed, Zij waarderen Gods werk en zijn Hem dankbaar 


(1) Uitgave van Ecclesia docens, n. 29. 
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omdat Hij voor de mensen toch alles wijs en goed heeft geregeld, Een 
algemeen verschijnsel trouwens bij de gehuwden, als reactie op hun 
normaal en bartelijk echtelijk leven is hun psychisch evenwicht, hun 
rust en vrede, hun ruimheid van blik en hart, hun mild en bezadigd 
oordeel over de medemensen. Zij zijn dikwijls geschikt voor vertrou- 
wensposten en om spanningen van buiten op te vangen, omdat in hun 
binnenste de vitale krachten zijn ontplooid in vrede en rust. Het ge- 
vaar bestaat echter wel dat zij te rustig worden op rijpere leeftijd, of 
zich terugtrekken op de stoffelijke belangen van hun gezin. Hun zelf- 
genoegzame verburgerlijking kan zelfs rampzalig worden als hun 
huwelijk kinderloos blijft. Toch kan uit het psychisch evenwicht, uit 
die rust en vrede van de christelijke echtgenoten een apostolische 
veroveringskracht uitgaan op hun omgeving: zij worden voorzichtig, 
houden maat, doen recht aan ieder in woord en daad, staan sterk 
tegen valse leuzen en schijn. 

Die apostolische, voor God - veroverende kracht, straalt natuur- 
lijk van de echtgenoten, die vader en moeder werden, op hun kinderen. _ 
Staande vóór het mysterie van het leven, dat in samenwerking met _ 
God is ontstaan, voelen man en vrouw, dat hun huwelijksleven iets 
natuurlijk - heiligs is: wat kan een ruwe man vertederd kijken naar _ 
zijn kindje in de wieg? Hoe meer kinderen er komen, des te meer 
zet het de ouders aan tot arbeidslust, soberheid en huiselijkheid, tot 
wederzijdse liefde, ernst en verantwoordelijkheidsbesef. De kinderen zijn 
er om de naam, de faam, de hoedanigheden en deugden van de ouders 
verder te dragen door het leven. Vader en moeder zullen trachten door 
de opvoeding van hun kinderen zichzelf, verbeterd en veredeld, over 
te dragen op hun nageslacht. Het goed beleefde ouderschap, met al 
de toewijding en zelfverloochening, die de christelijke opvoeding mede- 
brengt, voltooit tegelijk de geestelijke opgang van de echtgenoten, 
voert hen tot religieuze rijpheid en apostolische vruchtbaarheid. Op 
rijpere leeftijd begrijpen zij slechts ten volle dat een gelukkig leven 
tenslotte bestaat in een gulhartig zich geven, dat liefde slechts waarde 
krijgt als de daad getuigt van offer, dat gezag uitoefenen eigenlijk 
betekent : anderen dienen. Meer en meer realiseren de echtgenoten in 
hun huwelijksleven, in voortdurende liefdegave, door offers en door 
lijden, het Schepper- en Vader-zijn van God met daarbij de verlos- 
sende liefde van Jezus Christus en dat is toch de christelijke vol- 
maaktheid in haar stralende veroveringskracht. 

Als dit ideaal, met voldoende werkelijkheidszin, aan verloofden en 
echtgenoten wordt voorgehouden, zal hun ten minste geen halve 
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waarheid of pseudo-mystiek op hun levensbaan worden medegegeven 
zoals dit thans wel meer gebeurt door een extatische voorstelling van 
de eerste phase der echtelijke liefde, die alleen in de verbeelding van 
verloofden en romanschrijvers onbegrensd is van duur en innigheid. 
Moest men nu opwerpen dat alléén bevoorrechte zielen zo hoog kun- 
nen worden opgevoerd in de volmaaktheid van het huwelijksleven, 
dan nog loont het de moeite dit ideaal bij een élite na te streven. 
Op- haar beurt zal dan die élite door haar voorbeeld de anderen ten 
minste in bewondering of gewetenswroeging doen opzien en misschien 
met Gods genade tot navolging aanzetten. Streven naar de volmaakt- 
heid moeten wij, volgens Jezus’ bevel, altijd en overal, zelfs als er 
velen niet willen volgen of met de voorlopers en de besten spotten (1). 


b) Eerlijk beroepsleven. 


Als de katholieke leken overtuigd zijn van hun christelijk geloof 
zullen zij er voor getuigen in hun beroepsleven en zich door de be- 
ginselen van eerlijkheid en naastenliefde laten leiden in de uitoefening 
ervan. Het lijdt geen twijfel dat de eerlijkheid en naastenliefde in 
het uitoefenen van de beroepen, in de laatste dertig jaren een gevoe- 
lige slag hebben gekregen, ook in zogezegd katholieke middens. Geld 
verdienen, veel geld winnen op zeer korte tijd, wordt meer en meer 
het uitsluitend doel en de enige maatstaf van veler werk en handel. 
Als men de mentaliteit toetst van de hogeschoolstudenten en nagaat 
waarom zij een universiteitsdiploma trachten in handen te krijgen, 
dan is men verstomd en onthutst omdat er bij die jonge heren dik- 
wijls zo weinig idealisme en zoveel geldzucht, zo weinig offerzin en 
zoveel hebzucht te vinden is. Waar is de tijd dat de heren, die de 
vrije beroepen uitoefenen, de arme mensen gratis verzorgden en hiel- 
pen? Wij leven thans in de tijd van de dichotomie, de dividenden, 
de percenten, enz., praktijken, die in de meeste gevallen geen naasten- 
liefde kennen en in sommige gevallen moeilijk met de rechtvaardigheid 
kunnen worden overeengebracht. Hoeveel geld er, tijdens en na de 
tweede wereldoorlog, van weerloze slachtoffers is afgeperst, is eenvou- 
dig- weg ergerniswekkend, als het gebeurde door katholieken! Er 
bestaat voor de katholieke leken geen dringender apostolische taak dan 
eerlijk te zijn en vol naastenliefde jegens hun kliënteel in het uit- 
oefenen van hun beroep ! 

Wij aanvaarden niet de jammerlijke scheiding tussen het uitoefenen 
van het beroep en het christelijk leven, tussen technische arbeid en 


(1) A.W. Hoecen, art. cit, blz. 236-248. 
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christelijk werk, alsof het beroep en de technische prestaties als zodanig 
neutraál zouden zijn en alleen door een goede intentie van buiten af 
op het christelijke betrokken worden. Die scheiding van godsdienst 
en leven, van geloofsovertuiging en het uitoefenen van een beroep ligt 
juist ten grondslag aan de funeste dwaling van het laïcisme, die aan 
het godsdienstig leven zo onnoemelijk veel kwaad heeft berokkend. 
Wij mogen nooit vergeten dat iedere katholiek, op al de domeinen van 
het leven, zich moet laten leiden door de christelijke beginselen: dit 
is een plicht die rechtstreeks volgt uit zijn doopsel- en vormselmandaat. 
Bij die plicht moet de katholieke leek, tevens deskundig, volgens de 
eigenwettelijke eisen van de aardse taak, zijn ambt uitoefenen. Het is 
dus voor de katholieke leken een plicht te werken, niet eerst om geld 
te verdienen, maar om een uitstekende geneesheer en advokaat, wijs- 
geer en professor, een beste ingenieur, notaris, onderwijzer, bediende, 
een flink geschoolde handenarbeider te worden. De aardse waarden 
en de profane taak zijn immers in het éne bovennatuurlijk heilsplan 
innerlijk op het Rijk Gods betrokken. Als de katholieke leken die 
stelling niet aanvaarden en beleven, dan zullen zij steeds een pijnlijke 
crisis, een smartelijke dualiteit in hun bestaan ondervinden. Zij zullen 
aanvoelen dat het grootste gedeelte van hun leven wordt in beslag 
genomen door hun profane bezigheden die, volgens hun onjuiste op- 
vatting, buiten hun christelijk leven staan, wat hen de wisselende 
indruk geeft nu eens van de onechtheid van hun christelijke overtui- 
ging, dan weer van de vreemdbeid van het ambtsleven dat zij uitoefenen 
ten overstaan van hun christelijk leven. De harmonie van deze twee 
levensdomeinen lijkt hun als ietwat gewrongen, van buiten af opgelegd, 
niet eerlijk en onecht. Soms is het gevolg van die dualiteit tussen 
het godsdienstig leven en het uitoefenen van een beroep dan ook dat 
de katholieke leek minder studie en zorg besteedt aan het uitoefenen 
van zijn ambt. Dit zijn natuurlijk uitzonderingen, maar het kan voor- 
vallen. Er kan niet genoeg nadruk worden gelegd op het feit dat van 
de katholieken op alle domeinen een ernstige beroepsverantwoordelijk- 
heid, perfecte technische prestaties en degelijk werk worden geëist in 
het besef dat dit alles de innerlijke heilsordening van het natuurlijke, « 
aardse en profane het zuiverst tot haar recht laat komen. Als wij dit 
uit het oog verliezen vervallen wij ofwel in het naturalisme ofwel in 
het supernaturalisme, die allebei door de Kerk zo dikwijls en met 
zulk een opvallende nadruk werden veroordeeld en afgekeurd. Het 
komt er in de tegenwoordige tijd dringend op aan die twee excessen 
te vermijden door het bovennatuurlijke, het goddelijke, dat het geloof 


— 245 — 


ons leert en geeft, te incarneren en te beleven in het natuurlijk en 
profaan leven en onze aardse en tijdelijke taak te vervullen in het 
licht van onze eeuwige eindbestemming en de door God gewilde 
heilsorde. 

Het ware een rampzalige dwaling te denken dat de Kerk de 
aardse, profane en wereldse taak aan de niet-christenen wil overlaten, 
alsof de wereld een levensvreemd gebied voor haar zou zijn. Catholicos 
viros anteire, non subsequi decet, de katholieken moeten voorlopers zijn, 
schreef Paus Leo XI[L, en niet slechts schoorvoetend volgen. De hui- 
dige Paus en de bisschoppen in vele landen hebben in deze tijd 
herhaaldelijk gewezen op de plicht van de katholieke lekengemeenschap 
een leidende rol te vervullen op alle domeinen van het profaan 
leven (1). Pius XII aarzelde niet te zeggen dat «door de leken de 
Kerk het levensbeginsel is van de menselijke samenleving » (2). Wij 
mogen dus wel besluiten dat de katholieken door hun eerlijk en flink 
beroepsleven een echt apostolaat kunnen uitoefenen. Er kan niet ge- 
noeg op gesteund worden, 


c) Christelijk openbaar leven. 


In de hoger aangehaalde toespraak van Pius XII tot de pas- 
gecreëerde Kardinalen, op 20 Februari 1946, zei de paus: « onder dit 
opzicht bevinden zich de gelovigen, en meer bepaald de leken, in de 
meest vooruitgeschoven linie van het leven der Kerk... Daarom moe- 
ten zij, en zij vooral, steeds helderder bewust worden van het feit, 
dat zij niet alleen tot de Kerk behoren, maar zelf de Kerk zijn. ». 
Om alle verkeerde interpretaties, die de rol van bisschoppen en pries- 
ters zou kunnen minimaliseren, te voorkomen, voegt de H. Vader er 
onmiddellijk aan toe: «dat wil zeggen, de gemeenschap der gelovi- 
gen op aarde, onder de leiding van het gemeenschappelijk hoofd, de 
paus, en van de bisschoppen in vereniging met hem. Zij zijn de Kerk, 
en van de eerste tijden van haar geschiedenis af hebben de gelovigen 
zich daarom, met goedvinden van hun bisschoppen verbonden in bij- 
zondere verenigingen, aangepast aan de meest verscheidene uitingen 
van het leven. En de Heilige Stoel heeft nooit opgehouden ze goed 
te keuren en te prijzen », 


(1) Cfr H. Scuurepeeckx, art. cit, blz. 155-60, In de voetnota van blz, 157 ver- 
wijst de auteur naar de vele toespraken van Pius XII waar de H. Vader aan land- 
bouwers, academici, wetenschapsmensen, trampersoneel wees op hun plicht hun 
beroepstaak perfect te vervullen, 

(2) Toespraak bij het Consistorie van 18-22 Februari 1946 ; zie Documentation 
catholique, t. 48, 1946, blz. 176. 
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Wellicht zullen vele leken bij het lezen van deze woorden enigs- 
zins verrast opkijken. Zij zijn de Kerk... dit klinkt in menig oor 
inderdaad ongewoon. Zij zijn de Kerk op de meest vooruitgeschoven 
linie van haar strijdfront, waar over haar lot, zonder tussenkomst 
van bisschoppen en priesters, in zovele landen thans wordt beslist. Het 
is zonneklaar dat de Kerk, nu meer dan ooit, rekent op de hulp en, 
de steun, op het voorbeeldig christelijk en apostolisch gedrag van haar 
gedoopte leken in het openbaar leven van de maatschappij. | 

Om de leken te vormen tot een strijdende apostolische taak in, 
het openbaar leven werd door Paus Pius XI de katholieke actie offi- 
ciëel ingericht als de deelname van de leken aan het hiërarchisch 
apostolaat van de Kerk. Sinds 25 jaren wordt aan de organisatie van, 
de officiële katholieke actie in vele landen koortsachtig gewerkt. Ons 
land ging voorop; wij bezitten thans een merkwaardige verscheiden-| 
heid van degelijke specialisaties bij de jeugd vooral, minder voor de 
volwassenen ; wij waren echter tot nu toe niet in staat een centraal 
organisme voor lekenapostolaat blijvend op te richten. Over de uit- 
slagen van de werking der officiële katholieke actie wordt tegenwoor 
dig geredetwist (1). Redelijkerwijze kan niemand ontkennen dat def 
25 jarige K.A.werking in alle rangen van de maatschappij een élite 
van apostolische christenen heeft gevormd. Er bestaat dus geen reden 
om van een globale mislukking te spreken. De K.A. is trouwens geen 
tovermiddel dat, in een tijdspanne van 25 jaren, een ontkerstend 
maatschappij voor Christus bekeert. De officiële K. A. wacht than 
meer dan ooit op de daadwerkelijke medewerking, in grote geest va 
geloof, van talrijker leken, vooral volwassenen, want in de huidig 
omstandigheden, dit beslissend keerpunt in de geschiedenis, wordt he 
georganiseerd lekenapostolaat een zeer dringende vereiste. 

De georganiseerde katholieke actie put het lekenapostolaat geens 
zins uit. Naast haar zijn nog tientallen vormen van min of mee 
systematisch godsdienstig apostolaat in het openbaar leven mogelijk 
De laatste pauselijke documenten hebben daar herhaaldelijk op gewe 
zen. Zelfs de individuele christen, die omwille van bepaalde omstan 
digheden, tot geen enkele apostolaatsorganisatie kan toetreden, verklaar 
Pius XII, kan nog apostel zijn door zijn gewetensvol en voorbeeldi 
gedrag in zijn openbaar leven. Zo is het begrip van het lekenaposto 


(1) H. U. von BaLrrasar, S. J., Der Laie und der Ordenstand, Einsiedeln; vertaal 
door J. Bever, S. J., Zal de leek de Kerk redden? in de «Logosreeks», n° 2, Antwerpe 
1951. 
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laat langzaam in. de breedte ontwikkeld en wordt de samenwerking 
van de leken met het hiërarchisch apostolaat van de H. Kerk op het 
profaan domein van de wereld door een voorbeeldige dagelijkse plichts- 
vervulling in een oprecht christelijk leven ook een vorm van katho- 
lieke actie. 

Te getuigen voor hun geloof is voor iedere katholieke leek een 
plicht voertvloeiend uit het Doopsel, waardoor hij kind werd van God 
en vooral uit het Vormsel, waar hij tot ridder van Christus werd 
geslagen. Het is voor de kinderen een plicht de belangen van hun 
vader te behartigen en ridders moeten er fier op gaan altijd en overal 
in actieve dienst te staan van hun koning. De eerste ondeugd die zij 
er door zullen overwinnen is het menselijk opzicht, meteen zullen zij 
er de apostolische moed en mannelijke durf bij aanleren die tenslotte 
bewondering afdwingen van de andersdenkenden. 

Apostolische moed en mannelijke durf in het daadwerkelijk bele- 
ven van hun godsdienst op het domein van de sociale rechtvaardig- 
heid, van de plaatselijke, regionale, nationale politiek, in de internationale 
betrekkingen, op het domein van de kultuur, de kunst, de literatuur, 
de mode, de pers, film en radio, weldra ook van de televisie, in het 
beleven van de ontspanning aan de kust, op reis, villegiatuur en 
vacantie. Welk prachtig en uitgestrekt apostolaatsveld dat de priesters 
bij uitzondering slechts betreden, en waar de leken bijgevolg heer en 
meester zijn. Welke pijnlijke, rampspoedige indruk geven de katho- 
lieken als zij, op die verschillende domeinen, hun geloof niet durven 
beleven, doch zich uitgeven als comedianten en zwakkelingen. Hoevele 
jonge mensen verliezen hun idealisme en worden bedorven door pers, 
film, radio, mode, langs de straat, aan de kust, op café en in dans- 
zaal, omdat de katholieken, in massa, de moed missen om, door hun 
woord en daad, in gans hun leven, de zedelijke beginselen van hun 
godsdienst integraal te doen eerbiedigen in het openbaar leven. 

De bedoeling van het lekenapostolaat is niet een clericale heer- 
schappij op te richten in de huidige maatschappij. Men weze gerust, 
de Paus heeft het uitdrukkelijk gezegd op het internationaal congres 
van het lekenapostolaat, dat te Rome doorging in Oktober 1951. 
Het gaat erom de leken bewust te maken dat zij, voor een groot 
deel althans verantwoordelijk zijn voor de redding van de tegenwoor- 
dige wereld door het beleven van hun godsdienst in stralend geloof, 
met een nooit versagende hoop en een vurige liefde tot God, uitstra- 
lend in oprechte christelijke naastenliefde. Welke ergerlijke zonden zija 
er tegen de naastenliefde, ook in het kamp der katholieken, gebeurd 
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tijdens de laatste oorlog, in de bevrijdingsroes, zonden van haat, wraak, 
afgunst, nijd! Wanneer zal de leidende klas van de maatschappij de 
sociale, christelijke rechtvaardigheid ten volle toepassen en met 


liefde gaan naar het volk in de taal die het begrijpt? Het is hoog 
tijd dat de katholieke leken het integraal katholicisme aanvaarden en 
beleven. Hen dat te doen begrijpen en hen te helpen volgens deze 
visie te leven, dat bedoelt het lekenapostolaat, niets anders ! 


* 
* * 


Vele kwesties betreffende het godsdienstig apostolisch leven van 


de leken in de Kerk zoeken nog naar hun juiste uitdrukking. 

Op dat domein van het geestelijk leven werd tot nu toe slechts 
weinig gepresteerd en opgebouwd. De jeugdörganisaties, in het bijzonder 
de K.A.J., hebben zeker getracht aan de jongeren een apostolisch-gods- 
dienstig leven aan te leren en te doen beleven. Met de opbouw van 
een gezinsspiritualiteit is men eveneens begonnen. Met de studie en de 
uiteenzetting van een spiritualiteit, eigen aan de verschillende beroepen 
van de volwassenen, moet men eigenlijk nog aanvangen. Daartoe 
wordt, vriendelijk doch dringend, de hulp van de leken gevraagd, 
vooral van de katholieke intellectuelen. 

Wij hebben in dit artikel aangetoond dat de lekenspiritualiteit, 
waar tegenwoordig zoveel wordt over geschreven, slechts een aanpas- 
sing is van de eeuwenoude christelijke, evangelische spiritualiteit aan 
het leven der leken, dat er bijgevolg geen wezenlijk of essentiëel ver- 
schil bestaat tussen kloosterlijke, priesterlijke en lekenvroomheid, omdat 
die verschillende vormen, hoewel accidenteel verschillend, tenslotte 
allen berusten op de éne en enige spiritualiteit die Christus aanleerde: 
de christelijke spiritualiteit. Na die stelling uiteengezet te hebben, 
zochten wij, in het tweede deel van onze bijdrage, omwille van het 
belang van de zaak, het godsdienstig-apostolisch leven van de leken 
nader te omschrijven en de eigen factoren ervan aan te duiden. Wij 
zijn er diep van overtuigd dat deze studie slechts enkele aanduidingen 
schonk en geen exhaustieve oplossing. Dit is ook wel ietwat toe te 
schrijven aan de aard van het onderwerp zelf: het leven, ook het 
religieus-apostolische, is in voortdurende ontwikkeling. Katholieken 
mogen echter niet wachten om zich op actuele vraagstukken te be- 
zinnen totdat het volle licht alle duisternis opklaart. Wij weten immers 
dat wij nu, in de schaduw, en niet in het licht van de aanschouwing, 
onze zaligheid bewerken. 


P. LOONTJENS 


ì Weakest 


Miscellanea 


DE EXISTENTIA TRIUM VIRTUTUM THEOLOGICARUM (1) 


Existentia trium virtutum theologicarum, in iustificatione infusa- 
rum, unanimiter in theologia catholica accipitur. Haec convictio 
implicat iusto gratia Christi sanctificato fidem, spem et charitatem 
inesse tamquam dona divinitus indita, eaque esse divina operationis 
principia, facultates supernaturales permanenter animae inhaerentes, 
quae, distinctae ab actibus, hominem instruunt ad hoc ut immediate 
Deum finem supernaturalem habitualiter attingat eique in agendo 
coniungatur (2). Dictas virtutes infundi ut virtutes non est expresse 
revelatum, nec formaliter ab Ecclesia definitum (3), sed consideratur 
saltem theologice certum (4), imo fidei proximum (5). Numerus terna- 
rius excludens maiorem numerum est pariter theologice certus. Horum 
omnium fundamenta indicare scopus erit praesentis articuli, in quo 
successive probabitur existere virtutes theologicas et existere tres. 


id 
“ * 


A. — Illa existentia eruitur e quadruplicis generis argumentis 
quae, iuxta criterium virtutis probativae incipiendo a maiore, desu- 
muntur e Magisterio ecclesiastico, S. Scriptura, traditione et ratione. 

1. Fundamentum potissimum pro existentia dictarum virtutum 
residet in eiusdem intima connexione cum declarationibus Conecilii 
Tridentini (6). Concilium enim definit homines adultos praeparari seu 
disponi ad iustificationem, quatenus, excitati divina gratia et adiuti, 
fidem concipiunt variosque eliciunt actus (7) ; iustificari autem reno- 


(1) Responsum ad quaest. bam, sess, Vlae conf. eccl. 

(2) Cfr Coll. Gand., 1952, p. 126. 

(3) Relatre ad fidem dicit Concilium Vaticanum : « Ecclesia catholica profitetur 
virtutem esse supernaturalem» (Sess. III, Cap. 3, De fide, Denz. n. 1789). Sed 
quaestio adhuc aperta manet utrum his verbis definitum sit fidem esse virtutem, 
Ratio dubitandi est ia. in canone correspondente (n. 1811) nihil de hac re inveniri. 

(4) Cfr F. Craeys-BouvvaerTt, Tract. de legibus, de wirtutibus in genere, p. 99. 
G. Van Noort, Tract. de gratia Christi, p. 168. 

(5) Cfr J. Van Der Meerscu, Tract. de divina gratia, p. 195. 

(6) Cfr J, Van Der Meerscu, op. cit, p. 194. 

(7) Sess. VI, Decretum de iustificatione, Cap. 6, Denz, n. 798. 
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vatione interioris hominis per voluntariam susceptionem gratiae et_ 


donorum ; iustificationis porro huius unicam causam formalem esse 
iustitiam Dei qua nos iustos facit, qua videlicet renovamur spiritu 
mentis nostrae ; in ipsa iustificatione hominem recipere fidem, spem 
et charitatem quae sunt dona homini infusa (r); praeterea in iustifi- 
catione gratiam et charitatem nobis diffundi ac inhaerere per Spiritum 
Sanctum (2); eandemque iustificationem tribui infantibus (3); et 
amitti posse charitatem quin amittatur fides (4). 

Licet non explicite dicit Concilium existere virtutes theologicas 
ad modum facultatum supernaturaliter infusarum et habitualiter in 
animaä inhaerentium, ipsius tamen verba hanc existentiam inferunt, eo 
quod aegre actibus conveniunt. Etenim a. dicitur homini in ipsa 
iustificatione infundi gratiam et dona. Quibus vocabulis non indican- 
tur actus: nam Concilium clare distinguit inter actus, quibus homo 
se praeparat ad iustificationem et iustificationem ipsam. Praeterea b. 
docetur gratiam et charitatem in cordibus a Spiritu Sancto diffundi 
ac illis inhaerere. lamvero actus, praesertim deliberati, non recte 
dicuntur diffundi in homine, sed ab ipso producuntur et efficiuntur, 
Deo utique cooperante, si sunt supernaturales. Tandem c. infantes 
etiam iustificantur per receptionem gratiae et donorum. Infantes autem 
sunt incapaces eliciendi actus. Remanet igitur ut nomine illorum 
donorum intelligantur habitus permanenter inhaerentes animae. Denique 
d. obiici nequit dona de quibus Concilium, esse actus fidei, spei et 
charitatis, qui, quamdiu non retractantur, moraliter permanent et 
latiori sensu dicuntur animae inhaerere. Nam illi non possunt recte 
dici infundi et inhaerere, nec insuper infantibus convenire. 

Ex quibus omnibus concludendum videtur doctrinam Tridentinam 
de iustificatione implicare existentiam virtutum theologicarum fidei, 
spei et charitatis. 

Etiam Concilium Vaticanum declarat: « Fidem quae humanae 
salutis initium est, Ecclesia catholica profitetur virtutem esse super- 
naturalem» (5). Legitime infertur idem dici posse de spe et caritate 
quae constanter exhibentur ut unum totum genericum cum _ fide 
efformantes, uti ex postea dicendis patebit. 


(1) Ibidem, cap. 7, Denz., n. 799. 

(2) Zbidem., can. 11, Denz., n., 821. 

(3) Sess. V, Decretum super peccato originali, can. 4, Denz., n. 791. Sess. VI, 
cap. 2, Denz., 794. 

(4) Sess. VI, cap.‚ 28, Denz., n. 887. 

(5) Sess. III. Constitutio de Fide catholica, cap. 8, Denz., n. 1789. 
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2. In S. Scriptura haec existentia nec explicite, nec forsan for- 
maliter implicite continetur ; attamen virtualiter implicite in ea com- 
prehenditur, si doctrina integra S. Pauli de iustificatione perpenditur. 
Quae demonstratio ad quatuor sequentia puncta reduci potest (1). 

a. Apostolus docet iustitiam veram non esse operibus hominum 
acquisitam, sed esse datam gratuito et infusam a Deo: haec enim 
obtinetur in baptismo per novam nativitatem in qua Spiritus Sanctus 
ipse infunditur ac remanet in iustificato ; homo iustificatus est quasi 
nova creatura, quae, qua talis, ordinatur ad efficienda opera bona 
(Ephes., 2,8-10 ; Rom., 8,1 ss; Tit., 2,14) ; in baptismo recipit homo 
Spiritum vitae secundum quem debet operari in propriam sanctifica- 
tionem supernaturalem (Rom., 6-8). 

b. Ad hunc Spiritum vitae pertinet charitas, quae est donum 
infusum Spiritus Sancti, dicente apostolo « charitas Dei diffusa est in 
cordibus nostris Spiritum Sanctum qui datus est nobis» (Rom., 5,5). 
In / Cor., 12-13 Paulus potissimum depingit charitatem in compara- 
tione ad charismata. Charismata describit ut dona quae Spiritus tradit 
christianis, quatenus constituunt unum corpus, h.e. unam societatem 
cuius Christus est caput,‚ et quae non singulis dantur, sed quibusdam 
et ita quidem ut alii aliud habeant, prout vult Spiritus. Deinde pergit: 
« Aemulamini autem charismata meliora. Et adhuc excellentiorem 
viam vobis demonstro. Si linguis hominum loquar et Angelorum, 
charitatem autem non habeam, factus sum velut aes sonans aut cymbalum 
tinniens. Et si habuero prophetiam.…. et omnem scientiam… et omnem 
fidem.… charitatem autem non habuero, nihil sum ». Ex quibus patet 
charitatem esse donum interpum Spiritus Sancti: quod omnes habere 
debent et sine quo nibil sunt in ordine sanctificationis. 

c. [llius doni necessarii Apostolus describit deinde effectus et qua- 
litates ex quibus patet istud non esse actum sed dispositionem per- 
manentem inhaerentem animae. Effectus charitatis est quod « patiens 
est, benigna est…, non aemulatur.….» Excellentia eius in proprieta- 
tibus elucet : «numgquam excidit: sive prophetiae evacuabuntur, sive 
linguae cessabunt, sive scientia destruetur». Eo praecise charitas ante- 
cellit charismata quod est quasi radix et principium aliarum virtutum 
ac parmanet non solum in hac vita sed et in altera, dum alia dona 
omnia sive nunc sive postea propter intrinsecam inconstantiam vel 
imperfectionem disparent. Quas propter rationes charitas qualiter hic 


(1) Cfr J. Van Der Meersen, op. cit., p. 196. 
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describitur, videtur esse principium permanens vitae christianae, habitus 


operativus supernaturalis seu virtus infusa. 

d. Praeterea Apostolus ita loquitur de fide et de spe in intima 
connexione cum charitate, ut manifestum sit illas esse etiam habitus 
supernaturales. Etenim orationi suae de excellentia charitatis finem et 
conclusionem imponit his verbis « Nunc autem manent fides, spes, 
charitas: tria haec: maior autem horum est charitas». Ex quibus 
verbis videtur inferendum tres citatas dispositiones quae semper adsunt 
in hac vita, dum charismata sunt occasionalia ac inconstantia, et 
quarum ultima aderit in altera vita, dum priores disparebunt, speciali 
titulo cohaerere in vita christiana. Ex eo profluere videtur, quum cha- 
ritas sit donum internum permanenter inhaerens animae, similiter 
fidem et spem, quae huic peculiariter associantur, esse virtutes in- 
fusas. Nam omnia dona de quibus hic loquitur Apostolus sunt a Spiritu 
Sancto indita (1). 


3. Etiam e traditione et documentis minus solemnibus Ecclesiae 
infertur existentia virtutum theologicarum. S. Gregorius Magnus alludens 
ad distinctionem inter charismata et virtutes dicit: « In sanctorum 
quippe cordibus iuxta quasdam virtutes (Spiritus Sanctus) semper per- 
manet, iuxta quasdam vero recessurus venit et venturus recedit. In fide 
enim, spe atque charitate et in bonis aliis, sine quibus ad coelestem 
patriam non potest perveniri…. perfectorum corda non deserit. In pro- 
phetiae vero spiritu, doctrinae facundia, miraculorum exhibitione, 
electis suis aliguando adest, aliquando se subtrahit» (2). Alio in loco 


(1) Cfr L. Cerraux, Le Christ dans la théologie de Saint Paul, p. 49: «L'es- 
pérance chrétienne avec la foi et la charité a été produite par l'Esprit - Saint 
dans la première communauté chrétienne»; p. 269 «Ce sont en quelque sorte des 
institutions chrétiennes. Elles caractérisent les chrétiens comme tels, elles sont, com- 
me les charismes et mieux qu’eux, la marque du Christ sur l’Eglise. La commu- 
nauté est le lien naturel où «ces trois» demeurent de manière permanente et pour 
toujours» ; F. Prat, La théologie de Saint Paul, t.Il, p. 402: « Quand elle est 
associée à la charité et à l'espérance, la foi n'est plus le premier mouvement d'accès 
de l'âme vers Dieu et la prise de possesion de la justice; c'est alors une habitude 
surnaturelle qui donne aux diverses manifestations de la vie chrétienne leur impulsion, 
leur orientation et leur tonalité. Ce caractère de la foi stable est beaucoup plus 
accentué dans les Pastorales, où la formule « dans la foi» se présente stéréotypée ; 
mais il n'est nullement absent des autres Epîtres. L'Apôtre recommande aux Corin- 
thiens de rester fermes dans la foi, de s'éprouver pour savoir s'ils sont dans la foi ; 
aux Collossiens de. persévérer dans la foi, de se fortifier dans la foi; il se réjouit 
de voir les Thessaloniciens ancrés dans la foi ; lui-même vit dans la foi du Fils de 
Dieu. Evidemment, dans tous ces exemples, la foi n'est pas un acte qui passe mais 
une vertu qui demeure». 

(2) In Ezechielem, Homil. V, n. 11. 
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docet, sicut lob habuit septem filios et tres filias, ita hoimìinem iustum 
habere septem dona Spiritus Sancti et tres alias virtutes theologicas : 
«Habent in nobis septem filii tres procul dubio sorores suas, quia 
quidquid virile hi virtutum sensus faciunt, spei, fidei charitatique 
coniungunt. Neque enim ad denarii perfectionem septem filii perveni- 
unt nisi in fide, spe et charitate fuerit omne quod agunt» (1). 

Saeculo XIII exorta est controversia utrum infantibas infundere- 
tur per baptismum fides aut charitas aliaeque virtutes, uti patet ex 
epistula Innocenti III ad Ymbertum Archiepiscopum Arelatensem di- 
centem : «opponentes inducunt fidem aut charitatem aliasque virtutes 
parvulis utpote non consentientibus, non infundi» (2). Huic respon- 
dentes patres Concilii Viennensis (Oec. XV, a. 1311-1312) declaraverunt : 
«Nos autem attendentes generalem efficaciam mortis Christi quae per 
baptisma applicatur pariter omnibus baptizatis, opinionem…… quae dicit 
tam parvulis quam adultis conferri in baptismo informantem gratiam 
et virtutes, tamquam probabiliorem.. sacro approbante Concilio duxi- 
mus eligendam» (3). 

Quoad verba Concilii Tridentini ex quibus existentiam fidei, spei et 
charitatis tamguam dona a Spiritu Sancto infusa et permanenter ani- 
mae inhaerentia deduximus, audiantur verba Pallavicini Concilii histo- 
riographi asserentis: « Postulantibus quibusdam ut expressius decla- 
raretur iustitiam fieri per habitum infusum, delectos Patres respondisse 
id satis explicari per vocem inhaeret, quae stabilitatem significet et 
habitibus congruit, non actibus» (4). 

Dein in synodo particulari habito Moguntiae, anno 1599, nempe 
secundo anno post sessionem IV Concilii Tridentini, huius doctrinae 
in cap. 7 relatae- paraphrasim tradit: « Tustificatio, cum peccatorum 
remissione, etiam sanctificationem et interiorem renovationem confert, 
quatenus per meritum passionis Christi, quod iam credenti commu- 
nicatur, cum venia peccatorum homo etiam Dei gratiam, et per Spi- 
ritum Sanctum una cum fide simul spem et charitatem in corde dif- 
fusam accipit, hisque Dei donis in ipso parmanentibus, non iam solum 
reputatur, aut nominatur sed vere existit iustus» (5). 


(1) Moralium, L. I, cap.‚ 27. 
(2) Epistula « Maiores Ecclesiae causas» ad Ymbertum Archiepiscopum Are- 


latensem, sub finem 1201, Denz. n. 410. 
(3) Constitutio « De Summa Trinitate et de fide Catholica», Denz, n. 483. 


(4) Parravrcmr, Historia Concilii Tridentini, L. 8, cap. 17, n.8. 
(5) Harrzuerm, Concilia Germanica, t. 6, p. 567. 
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4. E ratione denique in favorem existentiae virtutum theologi- 
carum confirmatio seu argumentum convenientiae sperari potest. Hanc 
S. Thomas in materia virtutum infusarum semper repetit e principio 
generali de parallelismo inter ordinem naturalem et supernaturalem : 
vnon est conveniens quod Deus minus provideat his quos diligit ad 
supernaturale bonum habendum, quam creaturis, quas diligit ad bonum 
naturale habendum» (r). Sicut in ordine naturali homo ad prose- 
quendum finem seu proprium bonum instruitur radicaliter anima et 
habitualiter facultatibus, ita in ordine elevationis nititur substantialiter 
in gratia et operative habitibus supernaturalibus ad obtinendum bea- 
titudinem coelestem. Sequenti modo S. Doctor evolvit suum argumen- 
tum. « Virtutes theologicae hoc modo ordinant hominem ad beatitudi- 
nem supernaturalem, sicut per naturalem inclinationem ordinatur 
homo in finem sibi connaturalem. Hoc autem contingit secundum 
duo: primo quidem secundum rationem vel intellectum, inquantum 
continet prima principia universalia cognita nobis per naturale lumen 
intellectus, ex quibus procedit ratio tam in speculandis, quam in 
agendis; secundo per rectitudinem voluntatis naturaliter tendentis ad 
bonum rationis. Sed haec duo deficiunt ab ordine beatitudinis super- 
naturalis, secundum illud (Z Corinth. II, 9) : oculus non vidit, et auris 
non audivit, et in cor hominis non ascendit, quae praeparavit Deus 
diligentibus se. Unde oportuit quod quantum ad utrumque aliquid 
homini supernaturaliter adderetur ad ordinandum ipsum in finem su- 
pernaturalem. Et primo quidem quantum ad intellectum adduntur 
homini quaedam principia supernaturalia, quae divino lumine capiun- 
tur; et haec sunt credibilia de quibus est fides. Secundo vero est 
voluntas, quae ordinatur in illum finem et quantum ad motum in- 
tentionis in ipsum tendentem, sicut in id quod est possibile consequi, 
quod pertinet ad spem; et quantum ad unionem quamdam spiritua- 
lem, per quam quodammodo transformatur in illum finem, quod est 
per charitatem. Appetitus enim uniuscuiusque rei naturaliter movetur 
et tendit in finem sibi connaturalem ; et iste motus provenit ex quadam 
conformitate rei ad suum finem» (2). 


* 
Ko 


B. — Vindicata existentia virtutum theologicarum, adhuc remanet ‚ 
ut probetur eas esse tres, excluso numero maiore. Quae demonstratio 


(1) Sum. theol., 1-11, q. 110, a. 2, in c. 
(2) Sum. theol., 1-11, q. O2, a. 8, in c. 


ete eee 


— 255 — 


iam in decursu praecedentium praeparata est, ita ut vix in ea immo- 
rari debeamus. Etenim tam e magisterio ecclesiastico quam e S. Scrip- 
tura, Traditione ac ratione infertur tres virtutes indicatas efformare 
aliquid unum peculiari titulo cohaerens in iustificatione et in vita 
christiana. 

Concilium Tridentinum declarat in iustificatione hominem « haec 
ofmnia simul infusa accipere per lesum Christum cui inseritur: fidem 
spem et charitatem» (1). S. Paulus multoties illas simul enumerat 
tamquam effectus Spiritus Sancti in iustis ita cohaerentes, ut quasi 
triadem (2) constituant. Ita in texu iam citato Z Cor., 13,13: « Nunc 
autem manent fides, spes et charitas tria haec: maior autem horum 
est charitas» ; in / Thess., 1,8 : « Memores operis fidei vestrae, et la- 
boris et charitatis et sustinentiae spei Domini Nostri Jesu Christi »; 
in J Thess., 5,8: «Induti loricam fidei et charitatis et galeam spem 
salutis» ; in Rom., 5,1-5: « lustificati ergo ex fide... spes autem non 
confundit, quia charitas Dei diffusa est in cordibus nostris» ; in Coll., 
1,4-5: «Audientes fidem vestram in Christo Iesu et dilectionem… 
propter spem» ; in Eph., 1,15-18 : «Ego audiens fidem vestram et dilectio- 
nem... ut sciatis quae sit spes vocationis eius»; in Gal., 5,5-6 : « Ex 
fide spem iustitiae expectamus…. fides... per charitatem operatur» ; 
in Hebr. 6, 10-12 : «Non... Deus... obliviscitur dilectionis quam osten- 
distis in nomine ipsius. Cupimus... ostentare sollicitudinem ad expec- 
tationem spei usque in finem.…. qui fide et patientia haereditabunt 
promissiones» ; in Hebr., 10.22-24 : « Accedamus... in plenitudine fidei…. 
teneamus spei nostrae confessionem indeclinabilem…. et consideremus 
invicem in provocationem charitatis». In quibus textibus per transen- 
nam notari possunt verba descriptiva, uti induere, diffundere, etc., 
quae habitibus tantum et non actibus transeuntibus conveniunt. Ratio 
denique indicat elevationem facultatum superiorum expostulare, tres 
virtutes theologicas infusas: fidem in intellectu scil. ut homo cognos- 
cat Deum finem supernaturalem, in voluntate spem ut desideret Deum 
tamquam bonum suum (amore concupiscentiae) atque charitatem ut 


(1) Sess. VI, cap. 6, Denz. n. 800. 

(2) Cfr F. PraAT, op. cit. p. 40«Le nombre des cas où les trois vertus défilent 
ensemble est significatif, et il paraîtra plus surprenant encore si, à lespérance on 
substitue un de ses synonynes, ou si l'on réfléchit qu'elle est virtuellement comprise 
dans le duo foi et charité qui revient si souvent sous la plume de l’Apôtre... Avec 
«hypomonè» au lieu de «elpis»: 2 Thess., 1,8-4; 1 Tim., 6,11 ;2 Tim., 2,2... Le 
duo foi et charité: 1 Thess., 8,6; Philem., 5; 1 Tim., 1.14; 2,15; 4.12; 2Tim., 
1,18; 2,22 ». 
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Non obstante hac convenientia posset ulterius inquiri quare, ex 
natura rei, aliud divinum attributum praeter veracitatem et bonitatem 
non possit inservire ad constituendum obiectum formale alicuius vir- 
tutis theologicae; cur v.g. virtus religionis fundata in divina omni- 
potentia seu excellentia ex natura rei non posset dici theologica. 
Respondendum huic difficultati est religionem Deum immediate nec 
pro obiecto materiali nec pro formali habere. Scil. obiectum materiale 
virtutis religionis est exhibitio honoris et cultus, protestatio submissio- 
nis et reverentiae; obiectum vero formale est ratio debiti seu specialis 
honestas tribuendi cuique suum; quo fit ut virtus sit moralis, pars 
potentialis iustitiae (2). Ultimatim tamen dicendum est in hac re 
numerum virtutum theologicarum non esse repetendum e rei natura 
sed e positiva Dei voluntate, nimirum ex eo quod in fontibus reve- 
lationis exhibeantur ut theologicae tres virtutes et non aliae. 


L. VAN PETEGHEM. 


DOCTRINA MAGISTERII ECCLESIASTICI 
DE OPERE CHRISTI SOTERIOLOGICO (3). 


Haereticis doctrinam redemptionis nonnisi raro impugnantibus Ma- 
gisterium ecclesiasticum pauca de opere Christi redemptorio sollem- 
niter definivit. Veritates credendas christianis via ordinaria, praedica- 
tione ac catechesi symbolisque fidei, proposuit quin ad praecavendos 
errores in hac materia multis decretis indigeret. Historiae huius dog- 
matis praecipuas periodos raptim percurremus. 


1, Ante Concilium Tridentinum nec difficultates graves nec inter- 
ventiones seriae Magisterii sollemnis in re soteriologica sunt notandae. 
Doctrina generalis Magisterii ordinarii effatis biblicis confirmata, imo 


(1) Cfr E. Merscu. La gráce et les vertus théologales, in Nou, rev, théol., 
1937, p, 808. 
(2) Cfr Sum. theol., 1-1, q. 81, a. 5 in 6; F. Crarys-BouvaerT, op. cit, 
„100. 
Á (3) Responsum ad quaestionem Z2am Sessionis Vlae Conferentiarum Ecclesiasti- 
carum. Cfr J. Rivière, art. Rédemption, in Dictionnaire de T'héologie catholique, 
t. 13, col. 1915-1921, 
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formulis biblicis expressa et in praedicatione ac liturgia meditationi 
ac praxi fidelium modo vivido proposita, fere unanimiter sine lucta 
accipiebatur. 

Aevo enim patristico gnostici, quorum orthodoxia inde ab initio 
erat suspecta, fidem catholicam circa opus redemptionis periclitari non 
valebant, et inter alias haereses nec docetismus, nec nestorianismus, 
nec pelagianismus ex principiis christologicis erroneis conclusiones in 
doctrina soteriologicae deducebant. 

Contra Symbola fidei antiquiora, teste Symbolo Apostolico (Denz. 
2-12), Christi vitam et opus terrestre diserte etsi astricte memorabant 
quin tamen virtutem salvificam huius operis pressius et explicitius 
exponerent. Quando autem fidelis confitebatur se credere «remissionem 
peccatorum.…. vitam aeternam», his verbis fructus incarnationis et mortis 
Christi iam indicabat, virtutemque salvificam missionis Christi satis 
innuebat. 

Inde a saeculo IV theologia anti-ariana non tantum orthodoxiam 
quoad personam Christi tutabatur sed et missionem Salvatoris in sym- 
bolis magis explicite proponebat. Symbolum Nicaeno-Constantinopoli- 
tanum vg. virtutem salutiferam missionis et mortis Christi credendam 
imponit: «qui propter nos homines et propter nostram salutem des- 
cendit de caelis.… crucifixus etiam pro nobis» (Denz. 86; Credo Missae). 
Quae virtus etiam in Symbolo Athanasiano compendiose indicatur : 
vqui passus est pro salute nostran (Denz. 40). In decretis dogmaticis 
contra haeresim pelagianismi vel nestorianismi nonnisi per transennam 
quaedam de opere redemptorio dicebantur. Concilium Arausicanum 
(a. 529) adversus Pelagianismum inculcabat Christum mortuum esse 
«vut natura per Adam perdita per illam repararetur» (Denz. 194), dum 
anathematismus quartus S. Cyrilli Alexandrini a Concilio Ephesino 
(a. 431) confirmatus, fidem Ecclesiae significat mortem Christi fuisse 
sacrificium redemptorium: «si quis dicit, et pro se obtulisse semetip- 
sum oblationem et non potius pro nobis solis… a.s.» (Denz. 122). 
Quae doctrina etiam in Concilio Toletano X (a. 675) dilucide expri- 
mebatur : Christus enim «solus pro nobis peccatum est factus (2 Cor. 
5, 21), id est, sacrificium pro peccatis nostris» (Denz. 286). 

Itaque aevo patristico Magisterium ecclesiasticum modo omnino 
generali virtutem soteriologicam missionis Christi proposuit et in specie 
passioni ac morti virtutem redemptoriam et indolem sacrificii propi- 
tiatorii tribuit. 

Medio Aevo non magis quam aevo patristico heterodoxi doctri- 
nam traditionalem in discrimen vocabant. Solus Abaclardus diaboli 
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potestatem realem in homine peccatore negans, ad tempus interventum. 
Concilii Senonensis (a. 1140) provocabat. Damnabatur enim quia docuit 
«quod Christus non assumpsit carnem ut nos a iugo diaboli libera- 
ret» (Denz. 371). In documentis Magisterii doctrina communis termi- 
nologia traditionali «pretii» et «sacrificii»n (Denz. 319, 323) exprime- 
batur sed inde a saeculo XIV etiam sub vocabulis scholasticis « meriti»! 
significabatur (Denz. 522, 711). 


2. Decreta Concilii Tridentini. 


Cum doctrina protestantica de iustificatione per solam fidem opus! 
Christi ut elementum essentiale iustificationis consideraret, Patres Con-| 
cilij Tridentini in vindicanda doctrina orthodoxa de iustificatione,, 
expositione quadam praevia sententiae catholicae de opere Christi re-, 
demptorio indigebant. 

lam in decreto super peccato originali (Sess. V, 17 Iunii 1546) 
Patres Tridentini munus Redemptoris describebant. Vocabulario paulino 
utebantur sed sensum doctrinae paulinae voce scholastica « meriti» 
aptius significatum putabant. Adae peccatum, ita Patres, tollitur « per 
meritum unius mediatoris D. N. Iesu Christi, qui nos Deo reconci- 
liavit in sanguine suo. et ipsum Iesu Christi meritum per baptismi 
sacramentum.…» applicatur (Denz. 790). 

In decreto de ipsa iustificatione (Sess. VI, 13 lan. 1547) Patres 
Conecilii post iustificationis causam finalem et efficientem eius causam 
meritoriam indicabant, qui est «Dominus noster Iesus Christus, qui 
cum essemus inimici, propter nimiam caritatem qua dilexit nos, sua 
sanctissima passione in ligno crucis nobis iustificationem meruit et pro 
nobis satisfecit» (Denz. 799). Itaque doctrinam generalem de virtute 
soteriologica passionis et mortis Christi, quam definire revera intende- 
bant, in suo decreto duobus vocabulis scholasticis «meriti» et «satis- 
factionis» exprimebant. Cum autem nullomodo conceptus ipsos meriti 
et satisfactionis ut aspectus essentiales operis Christi redemptorii -defi, 
nire vellent solumque illas voces aptas considerarent ut definitam vir- 
tutem soteriologicam operis Christi recte exprimerent, illis vocibus 
valorem quamdam non autem absolutam tribuebant. (Quae vocabula 
etiam in aliis decretis adhibebantur: Denz. 795, 820; 904, 905, 922). 

Praeterea in decretis de sanctissimo Missae sacrificio doctrina bi 
blica Christum mortem suam in «sacrificium propitiatorium» pro pec- 
catis obtulisse multoties memoratur (Denz. 938, 940, 950, 951). Patrum 
non tamen fuit consilium hanc doctrinam ut dogma definiendi sed 
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doctrinam fidei ab omnibus in ecclesia receptam simpliciter in me- 
moriam vocabant. 

Quando postea primi oppugnatores systematici dogmatis redemptio- 
nis, Sociniani nempe, morti Christi nonnisi valorem exempli tribuentes, 
etiam in Italia discipulos quaerebant (saeculo XVI), Paulus Papa IV 
contra eos invexit, suique modi agendi rationem reddens damnabat 
sententiam eorum qui negabant «Christum subiisse acerbissimam 
erucis mortem ut nos a peccatis et ab aeterna morte redimeret et 
Patri ad vitam reconciliaret» (Denz. 993). Quae sententia negativa 
nonnisi doctrinam generalem de virtute obiective soteriologica mortis 


Christi vocabulario traditionali expressam confirmavit, nihilque novi 
addidit. 


3. Schemata Concilii Vaticani (z869-1870). 


Patres Concilii Vaticani non omnia proposita quae in animo 
habuerunt exsecutioni mandaverunt nec omnia schemata proposita de 
doctrina catholica definitivo anathemate sanciverunt. Ex « schematibus 
constitutionis dogmaticae de doctrina catholica contra multiplices er- 
rores ex rationalismo derivatos Patrum examini propositis» mentem 
Magisterii ordinarii nihilominus discere possumus et quonam sensu 
definitio dogmatica eventualis circa opus redemptionis exprimeretur 
docemur. 

Sicut in primo schemate (cfr Collectio Lacensis, t. VII, col. 507- 
918, praecipue col. 515) ita et in schemate reformato (ibid., col. 563- 
967 ; praecipue col. 561) doctrina de opere Christi redemptorio con- 
ceptibus «meriti»n et «satisfactionis vicariaen reddebatur. Satisfactio 
vicaria quoad significationem in adnotationibus accurate describebatur 
(ibid., col. 543-544) et in notis schematis reformati declaratur esse 
«vim sacrificii»n Christi (ibid., col. 561). Nota haereseos plecteretur 
qui possibilitatem vel realitatem huius satisfactionis vicariae (et meriti) 
negaret: «5. Si quis affirmare praesumserit, satisfactionem vicariam, 
_unius scilicet Mediatoris pro cunctis hominibus, iustitiae divinae re- 
pugnare ; anathema sit. 6. Si quis non confiteatur, ipsum Deum Ver- 
bum, in assumta carne patiendo et moriendo, pro peccatis nostris Deo 
potuisse satisfacere vel vere et proprie satisfecisse, nobisque gratiam 
et gloriam meruisse ; anathema sit» (ibid., col. 566). 

Quae decreta, uti modo diximus, etsi non sunt infallibiliter defi- 
nita, doctrinam Magisterii ordinarii significant ideoque dogma non 
definitum constituunt. 


Liquet Magisterium ecclesiasticum doctrinam biblicam de virtute 
redemptoria vitae Christi semper proposuisse, et in specie ut dogma 
credendum imposuisse morti et passioni Christi virtutem redemptoriam 
tribuendam esse. Quae enim passio non tantum valorem exempli habet 
sed et virtutem restituendi ordinem inter Deum et homines. | 

Haec vis soteriologica persaepe exprimitur formulis biblicis recon- | 
ciliationis, sacrificii, redemptionis, sed inde a Medio Aevo terminologia_ 
scholastica meriti et satisfactionis praevaluit. E declarationibus Con- 
cilii Vaticani elucet esse dogma non definitum opus Christi habere | 
rationem satisfactionis vicariae et meriti: «Christus ipse voluntate 
etiam humana vadem se constituit coram Deo ad satisfaciendum Deo 
offenso pro culpa et poena totius humani generis». | 

Est itaque dogma non. definitum Christum in patiendo et moriendo 
iustitiae divinae vere satisfecisse pro peccatis hominum compensando 
laesum honorem divinum, et nobis meruisse restaurationem ordinis 
supernaturalis (cfr Conc. Trid.). Opus Christi habere rationem sacrificii 
et redemptionis stricte dictae est etiam doctrina de fide non definita 
(cfr Conc. Trid.). 


Conclusio. 


A. ROETS. 
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Chronica 


HET GODSDIENSTONDERRICHT 
OP DE LAGERE GEMEENTESCHOLEN 


Het lager onderwijs wordt in ons land verstrekt in drie soorten scholen : 
de staatsschool, de gemeenteschool (of stadsschool) en de vrije school, In 
elke soort bekleedt het godsdienstonderricht een speciale plaats. Volgende 
bladzijden willen in het kort de burgerlijk-wettelijke bepalingen aangeven 
welke het godsdienstonderwijs in de gemeentescholen regelen. Achtereen- 
volgens zal over het algemeen statuut, de titularis en sommige praktische zij- 
den van dit onderricht gehandeld worden. Nauwkeurigheidshalve zal getracht 
worden in de uiteenzetting van dit alles zo dicht mogelijk bij de tekst van de 
wet en de bestuurlijke verklaringen te blijven. 


A. Algemeen statuut van het godsdienstonderricht 


Het godsdienstonderricht in de lagere gemeentescholen wordt voorna- 
melijk geregeld door art. 17 van de organieke wet 1884-1885 over het lager 
onderwijs. Volgens dit artikel « omvat het lager onderwijs noodzakelijk het 
onderricht in de godsdienst en de zedenleer ». Bijgevolg moet ieder gemeen- 
teschool de godsdienstles op haar programma hebben (hetzelfde geldt voor 


(1) Cfr. L. BAUWENS, Code général de Penseignement primaire, 2 vol., Brussel, 
1923 ; L. DECKERS, Juridische en practische positie van het element Godsdienst 
in de scholen der burgerlijke macht, in Verhandelingen van het VI® katholiek 
Kongres van Mechelen, t. IV, Brussel s.d., bl. 343 ; L. BAUWENS, Code de len- 
seignement primaire, 12° Ed, Brussel, 1949, (supplément 1951); A. TROCH, 
Lois organiques de l'enseignement primaire, Luik, s.d. ; L. DE PAEUW, Wet tot 
regeling van het lager onderwijs, Brussel, 1945 ; DE SCHEPPER - VANSILIETTE, 
Wet tot regeling van het lager onderwijs, Lier, 1948 ; Chan. DELVAUX- Abbé 
FOURNEAU, Le curé et la conduite des écoles, Namen, 1942 ; ALGEMENE RAAD 
VAN HET KATHOLIEK ONDERWIJS EN VAN DE KATHOLIEKE WERKEN, 
Brief aan de ZZ. EE. HH. pastoors, aangaande de inrichting van de godsdienstles 
in de gemeentescholen, Luik, 1949 ; P. HAYOIT, Les cours de religion dans les 
écoles primaires communales, in Revue diocésaine de Tournai, 1949, bl. 130-136, 
231-239, 409-415 ; P. THEEUWS, Het godsdienstonderricht in de gemeentescholen, 
in Collectanea Mechliniensia, 1952, bl. 45. Vooral deze laatste zullen hier van dicht 
bij gevolgd worden. 
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vrije aangenomen scholen, niet echter voor aanneembare ; cfr. BAUWENS, _ 
Code général, bl. 81 en 94). Deze verplichting strekt zich uit tot alle gra- 
den van het lager onderwijs, ook tot de vierde graad (Min. dép. 10-12-1907). 
Volgens de geest van de wet is de zedenleer die hier bedoeld wordt, de gods- 
dienstige zedenleer die aansluit bij de godsdienstleer, en niet de lekenmoraal 
die in het middelbaar onderwijs sinds 1923 naast de godsdienst onderwezen 
wordt. De invoering van verplichtende lessen van lekenmoraal voor kinderen 
die ontslagen zijn van godsdienstleer zou dus onwettelijk zijn (Cfr. HAYOIT, 
bl. 131). De wet plaatst alle geloofsbelijdenissen : katholieke, protestantse, 
anglikaanse, joodse, op dezelfde lijn. In beginsel moet de godsdienst onder- 
wezen worden waartoe de meerderheid der kinderen behoort en die welke 
door de minderheid beleden wordt, van zodra er 20 kinderen van die belij- 
denis zijn in de scholen met één klas of 40 in de andere scholen. Wanneer 
deze getallen niet bereikt worden, moet de gemeentelijke overheid de klas- 
dagen en -uren zó schikken, dat de kinderen van die belijdenissen hun 
godsdienstonderricht kunnen krijgen in lokalen die door de bedienaars van 
hun eredienst daartoe bestemd worden (Min. rondschr. 1-10-1895). 


Naast de didaktische leergang van godsdienst en zedenleer, waarover 
hier spraak is, voorziet art. 2l van de wet een ander okkasioneel zedelijke 
opvoeding waarmede de onderwijzer belast wordt : « de onderwijzer verwaar- 
loost geen enkele gelegenheid om zijn leerlingen de voorschriften van de 
zedenleer in te prenten, om hun het plichtsgevoel, enz... in te boezemen » 
(Min. rondschr. 15-6-1921 ; 20-12-1944 ; 25-1-1946 ; 8-11-1946). 


Hoewel de godsdienstles noodzakelijk deel uitmaakt van het voorge: 
schreven leerplan, is geen enkele leerling door de wet verplicht deze te vol- 
gen. Dit zou indruisen tegen de gewetensvrijheid welke de grondwet waar: 
borgt. Volgens de geest der wet wordt nochtans gepresumeerd dat, vermits 
de meerderheid van onze bevolking uit gelovigen bestaat, het volgen van de 
godsdienstles algemene regel zal zijn, en het niet volgen eerder uitzondering. 
Om die reden zijn de kinderen, zolang er voor hen geen uitdrukkelijke 
vrijstelling gevraagd wordt, d'office ingeschreven voor de godsdienstles, en 
zijn zij per se gehouden die te volgen. Indien de ouders of de voogden ver- 
langen dat hun kinderen of pleegkinderen die lessen niet volgen, dan kunnen 
zij, en zij alléén, volgens art. 17 voor hen ontslaging vragen. Deze aanvraag | 
moet schriftelijk gebeuren en in volgende bewoordingen aan het schoolhoofd 
gericht worden : « De ondergetekende… gebruik makend van het recht dat 
artikel 17 der wet op het lager onderwijs hem toekent, verklaart dat zijn kind 
de leergang in de godsdienst en de zedenleer niet moet volgen ». Afwijking 
van deze formule veroorzaakt evenwel geen ongeldigheid van de aanvraag, 
op voorwaarde dat zij klaar de wil der ouders uitdrukt, ondertekend is en de 
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datum draagt (Kam. volksv. 22/23-1-1902). Het schoolhoofd mag geen reke- 
ning houden met aanvragen die alleen door de kinderen zouden getekend zijn. 
Wanneer er twijfel mocht bestaan aangaande de echtheid der handtekening, 
moet de schoolbestuurder (ster) zich tot de burgemeester wenden die gemach- 
tigd is deze aan de formaliteit der legalisering te onderwerpen (Parl. dok. 
22-2-1921). Het is wenselijk dat de vragen zouden ingediend worden bij het 
begin van het schooljaar, maar de ouders blijven vrij deze ten allen tijde af 
te geven (Min. rondschr. 12-2-1921) en ook ze ten allen tijde terug in te 
trekken. Eens ingediend, gelden zij zonder vernieuwing voor de volgende 
schooljaren, zolang ze niet worden herroepen (Min. rondschr. 16-12-1885). 
De beslissing der ouders moet geheel vrij kunnen genomen worden. Dit 
wordt gewaarborgd enerzijds door de beschikking dat vrijgestelde en niet 
vrijgestelde kinderen op voet van volledige gelijkheid moeten behandeld 
worden, zodat geen van beide kategoriën voordelen of nadelen mag onder- 
vinden (Min. verkl. Kam. volksv. 11-1-1921) ; anderzijds wordt de vrijheid 
beschermd door het verbod aan de gemeentebesturen, schoolkomité’s en on- 
derwijzers opgelegd propaganda te voeren voor of tegen de vrijstelling (Min. 
rondschr. 12-2-1921). Aan vreemde personen of verenigingen kan evenwel 
deze propaganda niet ontzegd worden. Als uitnodiging tot het vragen van 
ontslaging, en dus als misbruik, moet beschouwd worden het uitdelen van 
cirkulaires waarin aan de gezinshoofden individueel hun recht herinnerd 
worden (Min. dép. 19-2-1921), het toezenden van formulieren voor aanvraag 
van vrijstelling (Min. verkl. Kam. volksv. 22-2-1921) (*). Het eenvoudig in 
herinnering der bevolking brengen van de schikkingen der wet (Min. rond- 
schr. 12-2-1921) door aanplakbrieven zonder kommentaar kan niet als pro- 
paganda aangezien worden (Min. dép. 19-2-1921) ; maar de wettekst mag niet 
op de school uitgedeeld worden (Min. dép. 12-9-1921). De burgemeester mag 
van het schoolbestuur mededeling eisen van de ingebrachte aanvragen tot 
ontslaging (18° Trim. versl, n. 113). De schepenen mogen de lijst der gedis- 
penseerde leerlingen inkijken (Vr. en antw. 15-5-1934). De bedienaars van 
de eredienst kunnen langs vriendschappelijke weg de aanvragen inzien, doch 
hebben geen strikt recht dit te eisen (18° Trim. versl, nn. 104, 113, 118). 
Evenwel kunnen zij, gelijk ook de diocesane opzieners, de lijst opvorderen 


(1) Vermits in sommige plaatsen gelijkaardige cirkulaires aan de kinderen meegegeven 
worden, geven wij hier in extenso het ministerieel rondschr. van 19-2-1921 waarin 
de minister zijn zienswijze in verband hiermede te kennen geeft. «Maar in het 
geval X.…. is er meer dan een eenvoudig herinneren aan de wet. Het rondschrijven, 
dat door het college aan alle gezinshoofden in ’t bijzonder gezonden werd, met 
een afscheidbare talon, kan beschouwd worden als zijnde een aanzoek van de 
overheid, dat sommige ouders niet geheel vrij laat. Ik vind dus dat men daarvan 
zich moet onthouden ». 
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van de niet gedispenseerde leerlingen en hun adressen, of, indien er geen speci- 
ale lijst van bestaat, hun inlichtingen putten in de algemene afroepingsregisters 
(Min. antw. Kam. volksv. 8-3-1904 ; Min. dép. 20-11-1928). 

Wanneer zich nu in een klas ontslagen leerlingen bevinden, moeten de 
onderwijzers volgens art. 21 « zich onthouden van elke aanval tegen de gods- 
dienstige overtuiging van de familiën wier kinderen hun zijn toevertrouwd » 
(Cfr. Versl. Centr. Kom. 1895). Zij zullen dezelfde bescheidenheid aan de dag 
leggen tegenover de politieke stelsels en opvattingen (Min. rondschr. 7-2- 
1928). In geval echter dat alle leerlingen de godsdienstles volgen, mag gans 
het onderwijs met een konfessionele geest bezield zijn die met de wens der 
ouders overeenkomt (Cír. DE SCHEPPER-VANSILIETTE, bl. 81). Daar 
waar het bidden bij het begin en het einde der klas, ook in klassen met ont- 
slagen kinderen, gewoonte is, mag het gebruik behouden blijven. In zulk 
geval nemen de van de godsdienst ontslagen leerlingen er geen deel aan. 


B. Titularis van de godsdienstleergang 


Art. 17 van de wet zegt hieromtrent : « de bedienaars der verschillende 
erediensten worden uitgenodigd om, in de lagere scholen, die aan het beheer 
dezer wet onderworpen zijn, het onderricht in de godsdienst en in de zeden- 
leer te geven, of onder hun bewaking te doen geven, hetzij door de onderwij- 
zer indien hij er in toestemt, hetzij door een persoon door de gemeenteraad 
aangenomen ». 

Alleen de bedienaars van de eredienst zijn dus bevoegd om het gods- 
dienstonderricht te geven of onder hun bewaking te doen geven. Om het 
even welke geestelijke mag door de hogere kerkelijke overheid als gods- 
dienstleraar aangewezen worden, ook diegenen bijgevolg die niet tot de 
parochiegeestelijken behoren (Cfr. DE SCHEPPER-VANSILIETTE, bl. 80). 
Van kerkelijk standpunt uit is voor dit onderricht verantwoordelijk de pas- 
toor van de parochie op het grondgebied van dewelke de school zich bevindt 
(Can. 1329 ; Prov. Konc. Mechelen, IV, n. 192). 


1. — De ideale oplossing is zonder twijfel dat de pastoor of zijn onderpas- 
toors de godsdienstles zouden geven (4LG. RAAD, bl. 12). Maar dit zal in de 
meeste gevallen niet mogelijk zijn vooral in de grote parochies waar vele 
scholen zijn en de apostolaatswerken talrijk en zwaar. 


2. — Indien de geestelijkheid het werk zelf niet kan op zich nemen, zal zij 
zich wenden tot de leden van het onderwijzend personeel die voor die taak 
waarborg bieden. Deze waarborg behelst voornamelijk de nodige kennis en 
verder een gedrag dat niet in tegenspraak is met het onderricht dat moet 
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gegeven worden (*). De onderwijzer (es) is volkomen vrij een eventuele op- 
dracht van de geestelijkheid te aanvaarden of niet. In elk geval kan de onder- 
wijzer der klas slechts als godsdienstleraar optreden in zover hij door de 
geestelijkheid daartoe gemandateerd is. De onderwijzer moet geen enkele 
toelating hebben om dit mandaat te aanvaarden (Cfr. BAUWENS, Code…, 
bl. 99). De kerkelijke voorschriften op dit gebied eisen dat deze delegatie 
schriftelijk zou geschieden (ALG. RAAD, bl. 14). De priester moet in het 
geven of weigeren van dit mandaat volledig vrij blijven (Min. antw. 28-2- 
1929) en hij vermag een onderwijzer uit te sluiten zonder dat de reden hier- 
van moet bekend gemaakt worden (Min. rondschr. 3-2-1927 ; Min. antw. 
28-2-1929 ; Min. dép. 3-2-1897). De onderwijzer die gemandateerd werd, kan 
ten allen tijde aan zijn opdracht verzaken, zelfs midden in het jaar (Min. 
antw. 28-2-1929). Ook als de onderwijzer weigert kan hij echter opgevor- 
derd worden om de leerlingen te bewaken, wanneer deze door anderen gege- 
ven wordt (Cfr. BAUWENS, Code, bl. 99). Omgekeerd kan het mandaat 
steeds ingetrokken worden wanneer de onderwijzer geen voldoening meer 
schenkt, hetzij omwille van zijn gedrag of opvattingen, hetzij omwille van 
de manier waarop hij zijn lessen geeft. Het spreekt van zelf dat hierin takt- 
vol moet te werk gegaan worden. Praktisch zal de pastoor nooit nalaten de 
hoofdinspekteur te raadplegen alvorens een beslissing te nemen (ALG. RAAD, 
bl. 14). Volgens kerkelijke schikking geldt de delegatie, eens gegeven, zon- 
der beperking van duur, of ten minste zolang de onderwijzer zich van zijn 
taak waardig toont (lbidem). De bedienaar van de eredienst heeft het recht 
aan een onderwijzer die er in toestemt, het godsdienstonderricht in verschei- 
den klassen op te dragen. De kollega’s van deze kunnen door het schoolhoofd 
gelast worden hem in zijn klas te vervangen wanneer hij in de hunne werk- 
zaam is (Min. rondschr. 28-11-1895). 

3. — In de meeste gevallen verlaat de geestelijkheid zich voor het dagelijks 
godsdienstonderricht op de onderwijzers, omdat deze het goed doen, ofwel 
uit traditie of noodzaak. Het gebeurt helaas, vooral in de grootstad, dat de 
onderwijzers voor dat werk hoegenaamd niet kunnen gemandateerd worden 
of nog, dat aan deze die het deden, het mandaat moet onttrokken worden : in 
beide gevallen, om onbekwaamheid, slordigheid of zelfs slechte wil. In die 
omstandigheden biedt de wet nog de mogelijkheid beroep te doen op afge- 
vaardigden die niet behoren tot het onderwijzend personeel van de school. 
De priesters zijn niet gehouden, alvorens tot deze oplossing hun toevlucht te 
nemen, eerst de onderwijzers uit te nodigen om hen voor het godsdienst- 


(1) Een meer uitvoerige omschrijving van deze voorwaarden is te vinden in ALGEM. 


RAAD, bl. 14, 


den 


onderricht te vervangen. Zij zijn ook niet verplicht voor een gehele school ; 
hetzelfde regiem in te voeren voor het godsdienstonderwijs ; indien het wen- 
selijk blijkt kunnen zij zich in een zelfde inrichting laten vervangen deels 
door onderwijzers der school, deels door buitenstaanders (Min. rondschr. | 
1-10-1895). 

Wanneer de afgevaardigden door de geestelijkheid niet tot het personeel | 
der school behoren, eist de wet dat zij op voorhand door de gemeenteraad 
zouden aanvaard worden voor die taak. De aanvragen tot aanvaarding moe: | 
ten door de bedienaar van de eredienst gericht worden aan het schepenkol- 
lege dat gehouden is deze te onderwerpen aan de gemeenteraad. Deze moet | 
zich uitspreken over elk der gedane aanvragen. De aanvaarding echter van 
de voorgestelde afgevaardigden slaat uitsluitend op de achtenswaardigheid 
en eerbaarheid van de kandidaten (Min. verkl. 19-2-1899). Bijgevolg kan de 
raad niemand weigeren op grond van onbekwaamheid (Min. dép. 27-4-1896) | 
ofwel omdat hij de parochiale geestelijkheid talrijk genoeg of in de voldoen: | 
de voorwaarden acht om zelf het godsdienstonderricht te geven (Min. dép. 
14-2-1913), of nog, omdat hij het voorgesteld aantal afgevaardigden te groot 
acht ten overstaan van het aantal kinderen die de lessen moeten volgen (Min. 
dép. 31-3-1913), of zelfs niet omdat de voorgestelde kandidaat de Belgische | 
nationaliteit niet heeft (Min. antw. 19-5-1947). Het gemeentebestuur moet 
zich over de aanvragen uitspreken binnen het verloop van een maand. Indien 
er geen uitspraak is na dit tijdsverloop, moet de pastoor zich wenden aan de 
hoofdinspekteur die de gouverneur der provincie er moet van op de hoogte | 
stellen. Deze moet dan krachtens art. 88 van de gemeentewet na twee opeen: | 
volgende verwittigingen een speciale kommissaris ter plaats zenden met op- 
dracht de wet te doen toepassen (Min. rondschr. 9-10-1897). Wanneer de 
aanvaarding eens bekomen is, moet zij de volgende jaren niet meer her- 
nieuwd worden ; ook niet wanneer de afgevaardigde naar een andere klas 
verplaatst wordt door de geestelijkheid (Min. dép. 14-5-1912). 

De rekrutering en vorming der afgevaardigde katechisten is een louter 
kerkelijke en pastorele aangelegenheid waar de burgerlijke wet niet in tussen 
komt. Het kerkelijk recht onderlijnt dat waar de zielzorgers niet volstaan om | 
in officiële scholen het godsdienstonderricht te verzekeren, zij de hulp moe: | 
ten inroepen van leken (can. 1333, $ 1 ; Prov. Conc. Mechelen IV, n. 192, V. 
133 ; Statuta, n. 334). Om de rekrutering van die leken te verzekeren zetten 
verscheidene kerkelijke richtlijnen de klerus aan te gaan putten in het perso- 
neel en de toewijding van de menigvuldige katholieke verenigingen (Prov. 


Konc. Mechelen V,n. 133 ; ALG. RAAD, bl. 11). Met het oog op de goede | 


— 267 — 


vorming der katechisten dringt de kerkelijke overheid sterk aan op de stich- 
ting van katechistenscholen (Prov. Konc. Mechelen, V, n. 133 ; Statuta, n. 
RA5)(E). 


C. Praktische regelingen van het godsdienstonderricht (2) 


1. — Uur. Art. 17 beschikt dat het eerste of laatste half uur der voormid- 
dag- of namiddagklas iedere dag aan godsdienstonderricht zal gewijd wor- 
den. Op een volledige klasdag is er dus keuze tussen vier halfuren, op een 
halve klasdag tussen twee halfuren. Daar echter waar alle leerlingen het gods- 
dienstonderricht volgen, mag de les ook op andere uren gegeven worden 
(Min. dép. 21-11-1922 ; Min. verkl. 5-7-1938 en 24-1-1939). Het halfuur dat 
ten slotte voor de godsdienstles zal gekozen worden, moet bepaald worden in 
gemeenschappelijk akkoord tussen de bedienaar van de eredienst en het sche- 
pencollege. Hetzelfde geldt voor eventuele verplaatsing van dat halfuur (Min. 
rondschr. 1-10-1895 ; Min. dép. 14-9-1922). De gemeenteraad kan zich het 
recht voorbehouden zich in laatste instantie uit te spreken over het voorge- 
steld akkoord of de basis van het gemaakt akkoord te verwerpen. (Min. dép. 
14-9-1922). Indien een gemeentebestuur zonder rekening te houden met de 


(1) Cfr. P. RANWEZ, Le róle et la formation des catéchistes, in Nouv. rev. théol. 
1946, bl. 531 ; cfr. B. TROUQUEÊT, Les catéchistes volontaires dans les écoles com- 
munales de Vagglomération Liégeoise, in Lumen vitae, 1949, bl. 179). 


(2) Buiten de hier behandelde praktische punten is er nog een dat we even willen ver- 
melden, namelijk de bezoldiging van de titularis der godsdienstles. 
Het onderricht in dit vak wordt niet bezoldigd, wanneer de bedienaar van de 
eredienst ofwel de onderwijzer het geeft (Min. dép., 10-10-1895). De wet verzet zich 
er in beginsel niet tegen dat de gemeente uit eigen middelen een forfaitaire ver- 
goeding toekent aan vermelde titularissen van de godsdienstles (Min. dép., 29-11- 
1897). Is dit onderricht toevertrouwd aan een ander persoon door de geestelijkheid 
aangewezen en door de gemeenteraad aangenomen, dan bekomt de belanghebbende 
een jaarlijkse vergoeding berekend op voet van 3 % van de aanvangswedde der 
wereldlijke ongehuwde lagere onderwijzer(es) voor elk uur les per week (Kon. 
besl, 22-2-1936). Deze vergoeding is ten laste van de gemeente, maar de staat 
komt tussen beide tot beloop van een derde. De uitbetaling geschiedt trimestrieel 
rechtstreeks aan de leerkracht door de gemeenteontvanger. De afgevaardigde heeft 
recht op zijn bezoldiging of als hij voor een reden die niet van zijn wil afhankelijk 
is, de godsdienstles niet kan geven bv. in geval van vrijaf omwille van paedagogische 
konferentie, verlof, sluiting wegens buitengewone omstandigheden, enz. Ook wanneer 
de lesgever wegens gezondheidsreden afwezig is, zou het overdreven zijn hem in dit 
geval elke bezoldiging te ontnemen op voorwaarde dat de afwezigheid het gevolg 
is van een ernstige voorbijgaande ziekte van niet te langen duur. Indien het ziekte- 
verlof langer zou duren, zou de benoeming van een interimaris geboden zijn en 
de vergoeding zou dan toekomen aan hem die in feite het werk geleverd heeft (Min. 
dép., 17-9-1937). Î 
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noodzakelijkheid van een akkoord, d'office een bepaald uur voor de gods- 
dienstles zou voorschrijven of alle redenen van de hand zou wijzen welke een | 
bedienaar van de godsdienst zou aanbrengen om de uurrooster te herzien, | 
dan zou het aan de regering toekomen uit te maken of dit gemeentebestuur _ 
in feite de uitvoering van de wet dwarsboomt (Min. verkl. 25-11-1912). De 
uurrooster moet zo opgemaakt zijn dat de bedienaars van de eredienst of hun « 
afgevaardigden godsdienstles kunnen geven in al de klassen. Desnoods mag 
de geestelijkheid vragen dat men de godsdienstles niet op het zelfde halfuur | 
zou leggen in al de klassen van één bepaalde school (Min. rondschr. 1-10- 
1895 ; Min. dép. 21-11-1922). Ook is erkend geworden dat het laatste half- 
uur van de namiddag niet gunstig is voor de godsdienstles en dat het wense- 
lijk is deze liever aan gymnastiek, tekenen of handwerk te wijden (Min. dép. 
21-11-1922). De bedienaars van de eredienst mogen oordelen of de gods- 
dienstles alle dagen zal gegeven worden ofwel twee of driemaal per week 
(Min. dép. 25-11-1912). Hoewel het wettelijk minimum dat mag geëist wor- 
den, een halfuur per dag is, belet niets dat het gemeentebestuur in overeen: 
stemming met de geestelijkheid twee halfuren godsdienstles daags doet geven 
(Regl. 15-8-1846 ; Versl. Centr. Komm. 1895). Indien de titularis met de 
godsdienstleergang belast voor korte tijd verhinderd zou zijn, zijn ambt waar 
te nemen, dan moet hij door een interimaris vervangen worden. De afgevaar- 
digde moet aan de bedienaar van de eredienst de toelating vragen om afwe- 
zig te zijn en deze heeft zelfs het recht een tijdelijke plaatsvervanger aan te 
duiden, mits de gemeentelijke overheid hiervan op de hoogte te brengen en 
de aanvaarding van de plaatsvervanger door de gemeenteraad aan te vragen 
(Min. dép. 20-2-1906). 

2. — Lokaal. De les van godsdienst en zedenleer moet gegeven worden in 
het gewoon klaslokaal. Niet de leerlingen die godsdienst volgen moeten het 
lokaal verlaten, maar omgekeerd moeten de ontslagene zich verwijderen, wan- 
neer de godsdienstles begint (Min. dép. 16-2-1897 ; Min. antw. Kam. volksv. 
7-11-1905). De bedienaar van de eredienst heeft het recht de leerlingen van 
verschillende klassen samen te nemen of te doen nemen in één klas voor de 
godsdienstles ; de gemeentelijke overheid is niet bevoegd om op dat punt 
tussen te komen (Min. dép. 13-1-1904 ; Versl. Centr. Kom. 1885). Indien er 
in een bepaalde school slechts enkele niet gedispenseerde leerlingen zouden 
zijn, zou het nochtans billijk zijn dat de leerlingen van verscheidene klassen 
samengenomen. worden. Sommige priesters wensen van paedagogisch stand- | 
punt uit dat de godsdienstles regelmatig in een speciaal lokaal gegeven worde, 
waar het didaktisch materiaal blijvend voor handen is. Hoewel dit niet door 
de schooldirektie kan opgelegd worden, schijnt er niets onwettelijks in gelegen 
zulks te verkiezen. Deze oplossing blijkt echter niet opportuun omdat zij 
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enigszins de mentaliteit in de hand werkt dat de godsdienstles een fakulta- 
tieve les is die niet tot het programma behoort (Cfr. HAYOIT, bl. 410). 


De vraag kan gesteld worden of er in de lokalen waar zich ontslagen 
leerlingen naast niet ontslagenen bevinden, kruisbeelden mogen blijven han- 
gen of andere heiligenbeelden en godsdienstige prenten mogen uitgestald 
worden. Daarop werd geantwoord dat de gemeenteraden dienaangaande vrij- 
elijk een beslissing kunnen treffen. Slechts in geval van misbruiken zou de 
hoge overheid eventueel tussen beide komen (Min. verkl. 12-12-1935). 


3. — Didaktisch materiaal. De handboeken bestemd voor het godsdienst- 
onderricht worden door de bedienaar van de eredienst alleen aangeduid (Min. 
rondschr. 1-10-1895). Deze handboeken evenals de leerboeken der kinderen 
moeten door de gemeente bekostigd worden voor al de kinderen die recht 
hebben op kosteloos onderwijs en dus voor allen indien alle kinderen koste- 
loos onderwijs genieten (Min. dép. 9-3-1896). Indien er prijsuitdeling gehou- 
den wordt en er speciale prijzen gegeven worden voor alle verplichte vakken, 
dan mag godsdienst daarop geen uitzondering maken. In dat geval moet de 
lijst van de boeken die bestemd zijn als prijs voor de eersten in de wedstrijd 

van godsdienst, door het gemeentebestuur onderworpen worden aan de dio- 
cesane inspekteur. Indien er slechts algemene prijzen gegeven worden, dan 

moeten de punten die in de prijskamp van godsdienst behaald worden, in 
rekening komen in het percentage dat als basis dient voor de rangschikking 
der leerlingen (BAUWENS, Code général.…, n. 266). Vermits godsdienst een 
verplicht vak is, en anderzijds de school voor ieder studiejaar in het gepast 
didaktisch materiaal moet voorzien, komt in principe de aankoop of de ver- 
nieuwing hiervan ten laste van de gemeente (Min. besl. 25-5-1932). 


4. — Bezoek in de kerk. Wettelijk is er niets tegen dat de leerlingen binst de 
uren die voor de godsdienstles voorzien zijn, in de kerk worden samenge- 
bracht om de lessen te volgen tot voorbereiding van hun plechtige kommunie. 
‚Het betaamt dat de gemeentelijke overheid van deze maatregel op voorhand 
verwittigd worde. Anderzijds indien de ouders hiermede niet akkoord gaan, 
kunnen zijn hun kinderen hiervan dispenseren (Min. dép. 8-5-1913 ; Min. 
antw. Kam. volksv. 17-5-1921 ; Min. verkl. Sen. 18-2-1926). Er is ook niets 
tegen dat de bedienaar van de eredienst de tijd die bestemd is voor de gods- 
dienstles aanwendt voor enkele godsdienstoefeningen, als de H. Mis, de 
biecht, de missiesermoenen, enz. (Min. antw. 1921). De gemeentelijke over- 
heid kan de onderwijzers niet verplichten de leerlingen te vergezellen naar de 
kerk. Zij kan zich echter met de onderwijzers verstaan, om, indien het billijk 


— 270 — 


blijkt, binst de diensten de bewaking te verzekeren van de kinderen die niet 
gedispenseerd zijn van godsdienstonderricht (Min. dép. 29-1-1897) (4). 


De bedienaars van de eredienst hebben wellicht geen strikt recht om de 
kinderen in de kerk te verzamelen op andere uren dan die voorzien voor de 
godsdienstles, maar de mogelijkheid blijft open dit langs een vriendelijk ak- 
koord van het gemeentebestuur te bekomen (Parl. besch. 22-2-1921 ; 17-5- 
1921 ; 18-2-1926 ; Cfr. DELVAUX-FOURNEAU, bl. 45). Wanneer de 
leerlingen in die omstandigheden de klas verlaten, is de onderwijzer niet meer 
voor hen verantwoordelijk (Min. dép. 8-5-1913). In beginsel mogen de kin- 
deren buiten de uren der godsdienstles niet vrijgelaten worden om hun toe te 
staan aanwezig te zijn op godsdienstige plechtigheden (Min. rondschr. 20-3- 
1920 ; Min. antw. Kam. volksv. 17-5-1921). Voor begrafenissen echter aan: 
vaarden de administratieve overheden volgende normen. De leraren en leer- 
lingen kunnen individueel aanwezig zijn op begrafenissen waarop zij zich 
moreel verplicht achten aanwezig te zijn. Deelname in groep mag slechts uit- 
zonderlijk gebeuren volgens de plaatselijke gebruiken. Dezelfde norm moet 
gevolgd worden voor godsdienstige en civiele begrafenissen. In deze delikate 
aangelegenheden moet aan iedereen toegelaten worden vrij te beslissen ; bij- 
gevolg mag geen sanktie of geen verwijt gericht worden aan de leraren of 
leerlingen die oordelen zich aan zulke groepsdeelname te moeten onttrekken 
(Min. antw. Kam. volksv. 13-4-1920). Wat betreft de prestaties der misdie- 
naars, past het, alhoewel er geen nauwkeurige schikkingen hieromtrent be- 
staan, een minnelijk akkoord met de schoolhoofden te treffen. In verband met 
dit punt ondervraagd heeft Minister Huysmans in 1926 geantwoord : « du 
moment qu'il n'y a pas d'abus, nous n’avons pas l'habitude d'être mesquins ». 
Misbruik zou zijn de orde der klassen te storen of het onderwijs der kinde- 
ren in gevaar te brengen. Daarom is het wenselijk dat de pastoors zouden 
beschikken over meerdere misdienaren die op beurt in de lijkplechtigheden 
behulpzaam zijn. In geval van konflikt doet men goed de diocesane hoofd: 
inspekteur te raadplegen (Cfr. DELVAUX-FOURNEAU, bl. 45). 


5. — Schoolbezoek. Volgens de kerkelijke schikkingen moeten de pastoors 
persoonlijk of door hun medehelpers wekelijks al hun scholen bezoeken 
(Prov. Konc. Mechelen, IV, n. 192 ; Statuta, n. 327). Als het werkelijk moei- 
lijk is, moeten niet wekelijks alle klassen bezocht worden. Maar het werk zal 


(1) Veel zal afhangen van het algemeen klimaat van ieder gemeentebestuur. In vele 
gevallen, vooral in grootsteden, zal het van taktisch standpunt geraadzaam zijn zich 
te houden aan een goede inrichting van het godsdienstonderricht op school zelf en 
verder niet aan te dringen op kerkbezoek in het kader van het godsdienstonderricht 
in de gemeenteschool. Het zal dan door de geestelijkheid georganiseerd worden 
buiten dit kader. 
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zo verdeeld worden dat regelmatig alle klassen hun bezoek krijgen. Het 
schoolbezoek der geestelijkheid moet in beginsel gebeuren binst de halfuren 
die voor het dagelijks godsdienstonderricht bestemd zijn. Het onderzoek 
moet vooral nagaan of de stof per klas en per graad geleerd wordt vol- 
gens het programma van de Belgische bisdommen en of de lessen gegeven 
worden volgens de induktieve, bovennatuurlijke belevingsmethode, beide 
door het Belgische episkopaat voorgeschreven (Godsdienstprogramma 1946 ; 
ALG. RAAD, Leerprogramma en paedagogische richtlijnen, 1936). Het 
bepalen van deze programma’s en methoden behoort uitsluitend aan de gods- 
dienstige overheid (Min. dép. 10-12-1907). Deze mag eisen dat het overzicht 
van de leerstof der godsdienstlessen in het klaslokaal zou aangeplakt worden, 
zelfs als er gedispenseerde leerlingen in de klas zijn. De bedienaar van de 
eredienst zal er in het begin van het jaar op waken dat de leerlingen in het 
bezit zijn van de nodige leerboeken en dat ze deze gratis krijgen als ze er 
recht op hebben (Min. dép. 1-3-1896). Tevens zal hij zich vergewissen of 
de leerkrachten goede handboeken hebben die hen in staat stellen het pro- 
gramma uit te werken. Rond de periode der prijskampen zal hij het verlan- 
gen uitdrukken de vragen voor de wedstrijd in godsdienst te zien en desge- 
vallend er de aandacht op trekken dat godsdienst niet mag uitgesloten worden 
van de prijskampen (Min. dép. 26-4-1897). De priester heeft in theorie het 
recht de titularis van godsdienst zijn les te doen geven in zijn bijzijn, hem te 
onderbreken, aanvullingen aan zijn uiteenzetting toe te voegen. Indien hij 
echter bemerkingen meent te moeten maken, zal hij dat nooit in het bijzijn 
der kinderen doen (Min. dép. 30-4-1896). Hij heeft ook het recht onaan- 
dachtige en weerspannige leerlingen te straffen en de onderwijzer opdracht 
te geven voor de uitvoering der opgelegde straf in te staan (lbidem). Het 
spreekt echter vanzelf dat de kiesheid enerzijds en de nadelige gevolgen van 
dit optreden hem dit zullen afraden. De bedienaar van de eredienst zal soms 
een modelles geven genomen uit de stof van de week, en verder met alle mid- 
delen, als raadgevingen, didaktisch materiaal enz. de leerkracht van gods- 
dienst ter hulp zijn. In het algemeen moet de priester vermijden de indruk 
te geven van iemand die inquisitie of zelfs inspektie komt houden. Zijn 
komst moet een vriendelijk bezoek blijven voor leerlingen en leraren. Zelfs 
wanneer hij grote tekorten om mistoestanden ontdekt, moet hij nog alle reak- 
ties mijden die bitterheid of konflikt kunnen scheppen. In dit verband kan 
de plaatselijke geestelijkheid veel goeds bewerken door nauw samen te wer- 
ken met de diocesane hoofdopziener en opzieners. 


6. — Inspektie. Volgens art. 39 van de organieke wet op het lager onderwijs 
strekt de staatsinspektie op de gemeentescholen zich niet uit tot de les van gods- 
dienst en zedenleer. De inspektie van deze les is krachtens art. 19 voorbehou- 
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den aan afgevaardigde opzieners van de overheden der erediensten. Voor de 
katholieke geloofsbelijdenis is de inspektie geregeld door het Kon. besl. 
12-12-1895 gewijzigd door Kon. besl. 14-8-1897 en 28-3-1929. Er is in 
iedere provincie een geestelijke hoofdopziener die de titel draagt van dioce- 
saan hoofdopziener en in elk gebied van hoofdtoezicht een geestelijke opzie- 
ner die de titel voert van diocesaan opziener. Al de scholen zullen door hen 
ten minste eens per jaar bezocht worden. Zij zijn gemachtigd de scholen aan 
hun toezicht onderworpen te bezoeken op elk uur van de schooldag. De per: 
soon belast met het onderwijs in de godsdienst en de zedenleer woont het 
bezoek zijner klas bij. De bedienaar van de eredienst onder wiens bewaking 
dat onderwijs wordt gegeven, alsmede de hoofdonderwijzer der school, indien 
hij er in toestemt bij te dragen tot het godsdienstig onderwijs, mogen dat 
bezoek bijwonen. De ontslagen kinderen verlaten de klas binst dat bezoek en 
de onderwijzer neemt de nodige maatregelen opdat die kinderen een nuttige 
bezigheid zouden hebben tijdens de duur van het toezicht (Cfr. DE SCHEP- 
PER-VANSILIETTE, bl. 190). 


De zending van de geestelijke opziener beperkt zich niet tot het toezicht 
der klassen. Volgens de kerkelijke voorschriften moeten de pastoors, alvorens 
belangrijke beslissingen te nemen, zich wenden tot de geestelijke inspekteurs 


vooral in geval van moeilijkheden en twistpunten met de schoolbesturen of 
met de gemeentebesturen (ALG. RAAD, bl. 13-14). 
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Uit al het voorgaande zal wel gebleken zijn dat de wettelijke schikkin- 
gen in ons land vrij grote mogelijkheden voorbehouden voor het godsdienst- 
onderricht, ook in de officiële gemeentescholen en bijgevolg voor de kerste- 
ning van onze bevolking. Mogen deze mogelijkheden overal in werkelijkheid 
omgezet worden. 


HET NIEUW LECTUUR-REPERTORIUM 


Onlangs verscheen het eerste deel van de definitieve uitgave van het drie- 
ledig lectuur-repertorium. Alle sedert 1900 in het Nederlands verschenen 
oorspronkelijke of vertaalde literaire en vulgariserende werken worden be- 
oordeeld volgens de katholieke beginselen naar hun ethisch, aesthetisch en 
wetenschappelijk gehalte. 

Dat is eenvoudig weg een REUZEWERK te noemen. Het zal de beoor- 
deling van 90.000 werken weergeven, en biografische gegevens en karakte- 
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ristieken van 23.000 schrijvers bevatten. Bovendien is het verlucht met drie 
duizend auteursportretten, komt voor in een materiële verzorging die gelden 
mag als een boekdrukkers- en bindersprestatie van voornaam vakkundig ge- 
halte. Het werd gedrukt, op prachtig Hollands papier en ingebonden in don- 
kerbruin linnen. Een werk als dit kent men in geen enkel ander taalgebied. 
Het is duidelijk dat dergelijk standaardwerk niet tot stand had kunnen ko- 
men zonder de bekwaamheid van een grote staf bevoegde medewerkers uit 
Noord en Zuid, het idealisme en de toewijding van een hardwerkende redactie 
en vooral de grote organisatorische talenten van de leider en de samenstellers 
van dit reuzenwerk. Aan Z.E.H. Joris Baers en zijn ploeg dient een verdiend 
eresaluut gebracht. 

Aan de priesters en langs hen aan de gelovigen deze katholieke lectuur- 
encyclopedie naar waarde te schatten. Dergelijke mijlpaal in de uitbouw van 
onze katholieke vlaamse kultuur gaat men niet onverschillig voorbij. Een mens 
met geweten moet weten wat hij leest. De al te grote verwarring op onze da- 
gen in de ideeën en levensbeschouwingen, de dreigende vervlakking door 
velerlei lectuur moeten er ons toe aanzetten het lectuur-repertorium zo ruim 
mogelijk te verspreiden en zijn richtlijnen radikaal te doen volgen. Het dient 
aangewend te worden in alle bibliotheken ; voor alle ouders en opvoeders die 
voor jonge mensen verantwoordelijkheid hebben is het een onmisbare raads- 
man ; en voor hen die geen rechtstreekse last voor anderen te dragen hebben 
is het voor hun individuele gewetensvorming plicht zijn richtlijnen te volgen. 
Ook voor wetenschapsmensen en voor hen die zich op een of andere manier 
aan letterkunde interesseren is het een rijke documentatiebron omdat men 
nergens elders dergelijk kataloog van onze Nederlandse boekenmarkt zal vin- 
den. Het bevat bijaldien velerlei wetenswaardigheden over de auteurs en de 
algemene strekking van hun werken. 

Om al die redenen moet dit werk door de priesters op ruime schaal be- 
kendgemaakt worden. Het biede de gelegenheid tot een onderrichting of een 
studiekring over lectuur en de morele waarborgen die voor het lezen van boe- 
ken, vooral romanliteratuur, vereist zijn ; het worde ook individueel aan de 
lezers kenbaar gemaakt. Zeker is immers dat, waar men dit werk bij het volk 
ingang doet vinden, men ook zijn weerbaarheid verhoogt, het positief stelling 
doet kiezen voor het goede, en langs dien weg eveneens het open oog leert 
hebben voor geestelijke waarden en voor hogere kultuur. 

Verdere aanbeveling van dit werk zal wel overbodig zijn. Wie het bezit, 
staat in bewondering voor het gepresteerde werk en vindt het onmisbaar voor 
zijn verder leven. We wensen dan cok goed heil aan Lectuur-repertorium en 
hopen dat de uitgevers in ruime mate mogen beloond worden doer de vele 
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intékeningen waardoor de waardering voor hun noeste ârbeid vänwege het 
publiek zal blijken. 

Ter inlichting : men kan zich inschrijven op Lectuur-repertorium bij het 
Algemeen Secretariaat voor Katholieke Boekerijen, Cuylitsstraat 27, Antwer: 
pen, postr. 241.02 aan 450 fr. per deel ; na verschijnen van deel II : 500 fr. 


per deel. 
M.F. 


Notae Bibliographicae ©) 


THEOLOGIA DOGMATICA ET SACRAMENTALIS. 


A. KIRCHGAESSNER, Erlösung und Sünde im Neuen Testament, 
Freiburg i.B., Herder 1950, 23 x 15 cm, XI + 321 blz, geb. D.M. 14. 


Luther heeft beweerd de toestand van de christenmens juist uit te 
drukken door de formule: «simul peccator et iustus» : gerechtvaardigd 
blijft de christenmens toch innerlijk zondaar. De protestantse theologie 
heeft die thesis hernomen maar soms, zoals S. het in een uitvoerige iniei- 
ding bewijst, onder merkelijk gewijzigde vormen. S. heeft nu door een 
grondig onderzoek van de verlossings- en genadeleer van heel het Nieuw 
Testament deze stelling aan de tand gevoeld: geen, enkel N.T. schrijver 
deelt Luthers mening. Dat deze stelling niet de gedachte van Paulus weer- 
geeft, bewijst S. in het uitvoerig eerste gedeelte, een proefschrift onder 
leiding van A. Wikenhauser voorgelegd aan de Universiteit van Freiburg. * 
Hetzelfde thema beheerst het onderzoek van de Synoptische evangeliën, 
van de Handelingen, van de Katholieke Brieven en tenslotte van de Johan- 
neische geschriften. Methodisch worden in ieder sectie opeenvolgentlijk 
onderzocht het zondebegrip, de kamp tegen de zonde (paraenetisch thema), 
de opvatting eerst over de « zondeloze » christen, (toestand van de verloste 
mens) en daarna over de christen in zonde. Direct gesteund op een nauw- 
keurige philologische en exegetische studie van de teksten zelf, toont het 
werk dat onder de variëteit van uitdrukkingen eigen aan de verschillende 
auteurs een grondig gelijkende opvatting steekt over de christelijke heils- 
werkelijkheid. De christen is een mens die, als hij consequent is met zijn 
eigen (bovennatuurlijk) wezen, niet meer zondigt. De christen is immers 
door Christus verlost : werkelijk (dit vloeit voort uit de realistische be- 
schrijving van het leven in Christus, de heiligheid, het leven volgens de 
Geest, enz.) en bovendien definitief, want niet de mens verloste zich zelf, 
maar God wiens wil onherroepelijk is. Dit wil echter niet zeggen dat de 
christen niet meer kan zondigen. De waarschuwingen van S. Paulus en 
van S. Jan duiden klaar genoeg aan dat de toestand van de christen te 
typeren is als een «posse non peccare» en niet als een «non posse 
peccare» (dit kan zelfs een tekst als 1 Jo. 3, 9 niet tegenspreken). Door de 
aanduiding van deze algemene lijn hebben wij de eruditie en de synthese- 
kracht van Kirchgässner slechts vaag doen vermoeden. Eerst de ernstige 
studie van dit magistraal boek zal de lezers de rijkdom en de waarde van 
deze doceumentatiebron doen waarderen. A.R. 


(1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur. 
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T. SOIRON, O.F.M., Die Kirche als der Leib Christi. Nach der Lehre de 
hl. Paulus exegetisch, systematisch und in der theologischen wie praktischen 
Bedeutung dargestellt, Düsseldorf, Patmos, 1951, 22 x 15 cm, 240 blz, geb. 
D.M. 10.89. 


De opvatting over de Kerk als «het lichaam van Christus» vormt 
ongetwijfeld een van de meest verheven maar ook van de moeilijkste 
leerstukken van Paulus. In een exegetisch-theologische studie heeft P. 
Soiron dit kernvraagstuk grondig onderzocht. Hij gaat hierbij uit niet van 
speculatieve beschouwingen, die bevestigd worden door losse Schrift- 
citaten, maar vanuit een stelselmatig doorgevoerde studie van de Paulus- 
teksten en van hun context zoekt hij de bedoeling van de hagiograaf. Het 
valt op dat S. overal doordringt tot de theologische betekenis en zelfs tot 
de levenswaarde van de teksten. 


In een eerste inleidend deel overziet hij verschillende recente katho- 
lieke stellingen : sommigen verstaan «lichaam van Christus» realistisch- 
somatisch, anderen zuiver metaphorisch, nog anderen metaphorisch-reëel. 
In het tweede deel, het meest omvangrijke, besluit S. uit het grondig 
onderzoek van achttien Paulusteksten dat de uitdrukking «lichaam van 
Christus» wel degelijk de wezensbepaling van de Kerk betekent. Daarop 
bouwt hij in het derde deel een systematische samenvatting van de 
lichaam-Christi-leer van Paulus op, terwijl hij in het vierde deel na een 
bondig historisch-theologisch overzicht van de opvattingen van Ambrosius, 
Augustinus, Thomas en Bonaventura, nuttige aanwijzingen geeft voor de 
theologische behandeling van de corpus-Christi-leer in dogmatica, moraal- 
theologie, ascetiek en mystiek, 


De kern van het betoog vormt het inzicht dat volgens Paulus: leer 
de christenen met Christus in de Kerk één persona mystiea vormen. Het 
persoon-zijn van de individuele christenen wordt niet opgeheven maar de 
christenen worden met de Godmens, hun Hoofd, tot een psychisch-spirituele 
eenheid samen verbonden. De Kerk mag immers niet beschouwd worden 
als een werkelijkheid die losstaat van Christus. Ze is de historische en 
eschatologisch gerichte ontvouwing van de Menswording. « Der mystische 
Christus, Haupt und Leib, ist der eine neue Mensch, in dem das Geheimnis 
der Menschwerdung, die Fncarnatio Verbi divini, die Menschen unmittelbar 
erreicht. Das Wort Gottes wird in der Menschheit Fleisch» (blz. 176). Het 
gaat er «in dem mystischen Christus um eine Gemeinschaft von, Haupt und 
Leib, die wahrhaftig nicht nur moralisch zu denken ist, sondern physich, 
aber physich durch den Heiligen Geist, der die tiefsten Tiefen der Schöp- 
fung durchdringt» (blz. 183-184). Wat ons in deze citaten en in dit werk 
minder meevalt dat is de vaagheid die hangt rond de uitdrukking « mys- 
tische Christus». Wij houden met Prof. Cerfaux aan het beklemtonen van 
de persoonlijke verhouding die bestaat tussen de gelovige personen en de 
persoonlijke Christus, wat juist met de vage formule « mystische Christus » 
ernstig in gevaar wordt gebracht. A.R. 
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} C. STAMM, De hemelvaart des Heren in de Godsopenbaring van het 
Nieuwe Testament, Kampen, Kok, 1950, 16 x 24 cm, 112 blz. 


Voor zover wij uit het Voorwoord kunnen opmaken is Dr Stamm 
dominee te Goes en is deze bijbels-theologische studie een proefschrift dat 
hij midden de zorgen van zijn ambtelijke praktijk heeft voorgelegd aan 
de Vrije Universiteit van Amsterdam. Dit bewijs van werkkracht verzekert 
hem reeds de sympathie. Hij bestudeerde bovendien een onderwerp, de 
Hemelvaart, dat om zijn christologische en soteriologische betekenis hoogst 
belangrijk is en dat anderzijds in de rationalistische kritiek zeer uiteen- 
lopend werd beoordeeld. Ondanks het belang van deze Hemelvaartkwestie 
kan men naast het magistrale werk van Pater Larannaga, SI. (L’ascension 
de Notre Seigneur dans le N.T., Rome, 1938), van gelovige zijde slechts 
wijzen op verspreide detailstudies. De betekenis, de zin van de Hemelvaart 
komt trouwens in geen enkel studie tot haar volle recht. Dr Stamm be- 
doelde dan ook een. systematische verhandeling op te maken over de 
Hemelvaartteksten in het N.T. en vooral de heilswaarde van dit wonder 
te belichten. 


In een eerste deel (blz. 11-69) maakt hij een studie van de N.T. 
teksten over de Hemelvaart: Jo. en Hand. bezorgen het voornaamste 
materiaal, terwijl in de andere Evangeliën en Brieven — Paulus heeft 
slechts allusies — hoofdzakelijk verklaard wordt waarom zo weinig of 
niets over de Hemelvaart gezegd wordt. In een tweede deel (blz. 70-93) 
gaat hij na hoe de Hemelvaart in de verschillende perioden van de ge- 
schiedenis werd begrepen. Hij vertrekt van het rationalistisch standpunt 
en toont aan dat hierin de geest van de Aufklärung en vooral de invloed 
van Strauss voortleeft ; daarna onderzoekt hij vluchtig de mening van de 
Kerkvaders juist om te bewijzen dat de hemelvaartgeschiedenis geen 
latere traditie is, die in de Hand. werd ingeschoven. In een. samenvattend 
deel (blz. 94-103) toont S. tenslotte samen met de betekenis van de « veer- 
tig dagen», de zin van de Hemelvaart, haar plaats in de Godsopenbaring : 
«de Hemelvaart is te verstaan als een afzonderlijk feit in de heilsgeschie- 
denis, waarin openbaar wordt het eindelijk doel, waartoe de vleeswording 
des Woords moest dienen ; namelijk om het wonen bij God weer mogelijk 
en werkelijk te maken, op grond van de volbrachte verzoening door Jezus 
Christus. Hemelvaart brengt de aanvang van het nederdalen van het 
nieuwe Jeruzalem, waarbij de Geest Gods de gemeente op aarde toebereidt 
voor de voleinding, terwijl de nu verheerlijkte Middelaar vanuit de hemel 
het regiment voert » (blz. 95). 

Dr Stamm verrichtte hier verdienstelijk werk: hij wees terecht op 
de hoge heilswaarde van de Hemelvaart ; hij maakte een quasi volledige 
lijst op van N.T. teksten die op de Hemelvaart betrekking hebben ; aldus 
heeft hij in Jo. terecht gewezen op vele evangelieteksten die de zin van de 
Hemelvaart aanduiden (wellicht steekt nog een rijker zin in die Jo. tek- 
sten). Op zijn methode valt echter wel een en ander te zeggen : waarom 
heeft hij niet dadelijk op kop van. zijn verhandeling aan de hand van de 
rationalistisch-kritische stellingname het probleem zo scherp mogelijk 
gesteld om daarna stap na stap de ware zin van de Hemelvaart te zoeken 
in Schrift en Kerkvaders? Waarom ook niet chronologisch de N.T. ge- 
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schriften geordend in plaats van slaafs de Bijbelorde te volgen? Zijn 
exegetische methode bevredigt evenmin: bij ieder tekst worden meestal 
de beste commentaren geciteerd maar de tekst wordt niet voldoende in 
zich zelf en in zijn context verklaard. Waarom ook worden de citaten. in 
de lopende tekst niet vertaald ? Wij kunnen ons moeilijk verzoenen met 
de stelling dat de prediking «aan de geesten in de kerker» (1 Pt. 3, 18-20) 
de hemelvaart van Christus zou voorstellen als het rijke, machtige kerugma 
van Christus (blz. 65). Het boek bevat veel materiaal, interessante sug- 
gesties, totale bevrediging schenkt het echter niet. A.R. 


P.F. CEUPPENS, O.P., Theologia biblica. MI. De Incarnatione, 2a ed, 
Taurini-Romae, Marietti, 1950, 21 x 14,5 cm, VII - 241 p. 


Iudicium de huius operis prima editione iam antea in Coll. Gand., 1946, 
p. 207 prodiit. Etsi notae bibliographicae in hac altera editione satis ampli- 
ficatae sint, et in quibusdam sectionibus non pauca sint mutata (vg. quoad 
doetrinam quarti evangelii de natura divina Christi, p. 40-47), dici tamen 
potest textum primae editionis in genere esse servatum. Sicut iam antea 
de operibus P. Ceuppens scripsimus (Coll. Gand, 1950, p. 194), laudanda 
est critica perpensatio argumentorum scripturisticorum et sinceritas auc- 
toris in fatendo inefficaciam quorumdam textuum communiter allatorum 
in. favorem thesium theologiae dogmaticae. Expositio denuo est methodica 
et dilucida. AR. } 


S. CARTECHINI, SI. De valore noterum theologicarum et de critertis ad 
eas dignoscendas, Romae, 1951, 17 x 12 cm, 232 p., Lire 450. 

Hoe opus synthesim praebet ee quas P. Cartechini per tre 
annos in Universitate Gregoriana habuit. Ipse in praefatione lectorem 
monet « multas quaestiones agitari de fide theologica, de evolutione dog- 
matis, de revelatis formaliter aut solum virtualiter, de dato revelato, de 
theologia positiva, de speculativa ; at omnino incassum, nisì prius constet 
quid intelligatur sub voce dogmatis, traditionis, magisterii ordinarii, notio- 
nis aut philosophiae dogmati applicabilis, formulae dogmaticae, sensus populi 
christiani ; et quomodo aligua propositio vel idea possit in alia revelata 
contineri ab eaque colligendo inferri». Ideoque opportunum duxit auctor 
notiones de notis theologicis censurisque ecclesiasticis ad unum corpus 
redigere. Hoe suum propositum in hoe opere methodice peregit, theses suas 
dilucide exponendo variisque exemplis illustrando. Omnes notas et cen- 
suras denique in unum schema perspicuum collegit (p. 134-135). A.R. 


J. RABENECK, S.J., Das Geheimnis des dreipersönlichen Gottes, Fret 
burg i.Br., Herder, 1950, 20 x 14 em, VIII - 182 blz, D.M. 5.80. 


P. Rabeneck brengt in dit werk zijn lezers, priesters, theologiestuden- 
ten en ontwikkelde leken in voeling met het mysterie van de drie Personen, 
reëel onderscheiden in de ene goddelijke natuur. Om zijn inzicht uit te 
drukken doet hij beroep noch op de psychologische theorie van Augustinus 
of Thomas, noch op de Schriftgegevens over zoonschap, beeld, Geest, gave, 
enz. maar nauw aansluitend bij de hoofddoeumenten van het kerkelijk 
leergezag de Symbola en geloofsbelijdenissen, scherpt hij zijn aandacht 
op die stelling van het Magisterie dat er in God een dubbele mededeling 
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is van de goddelijke natuur, zodat de ene goddelijke natuur verwezenlijkt 
is in drie Personen, volgens drie « modi essendi », drie zijnswijzen, die reëel 
verschillen, essentieel relatief zijn en mekaar uitsluiten. Dit is volgens hem 
de kenbaarheidskern van het mysterie. Hoe de mededeling gebeurt en 
waarom, dat is Gods geheim. Die kern laat ons evenwel toe een opvatting 
te vormen, die zonder innerlijke tegenspraak de goddelijke driepersoon- 
lijkheid behoudt samen met de twee essentiële elementen: reëel onder- 
scheid van de personen onderling, eenheid van die personen in de godde- 
lijke wezenheid. Van daaruit bouwt S. dan een streng abstracte uiteen- 
zetting over de Triniteit op. A.R. 


Maria's Tenhemelopneming in verband met haar andere voorrechten. 
Verslagboek der elfde Mariale Dagen, 1951, Tongerlo, S. Norbertus-Boek- 
handel, 1951, 26 x 16,5 em, 160 blz., ing. 120 fr. 

Reeds in 1934 werd de Tenhemelopneming als onderwerp genomen 
van de besprekingen op de Mariale Dagen. Men trachtte toen de argumen- 
ten te ontleden, die deze geloofswaarheid schragen. Om niet in herhaling 
te vervallen. hebben de inrichters van de M.D. voorgenomen dit voorrecht 
nu meer theologisch uit te diepen door het verband aan te tonen tussen 
dit voorrecht en de andere Mariaprivilegies. Na een piëteitvolle hulde aan 
wijlen Prof. Bittremieux en P. Druwé, s.j, en na het klassiek overzicht 
van de mariologische publicaties 1948-1951 dat Prof. Philips voordroeg 
onder de titel: «Zijn wij in een Mariologische phase getreden ? », vangt 
P. Valvekens, O. Praem., het eigenlijk onderwerp aan met een lezing over 
het verband tussen Maria’s Tenhemelopneming en haar maagdelijk Gods- 
moederschap. Door het fundamenteel voorrecht van het Godsmoederschap 
wordt heel het wezen van Maria geheiligd, niet alleen haar ziel maar ook 
haar lichaam. Dit voorrecht ontledend toont spreker aan hoe passend het 
js dat dit geheiligd lichaam gevrijwaard bleef van, het bederf en dat het 
in een vervroegde verrijzenis ten hemel werd opgenomen. Dit argument 
wordt nog bekrachtigd door de beschouwing van Maria’s maagdelijkheid : 
God heeft de gaafheid van dit lichaam bewaard ook in partu. P. Morel, die 
handelt over- het verband tussen Tenhemelopneming en Onbevlekte Ont- 
vangenis besluit zijn uiteenzetting met volgende woorden : «de Assumptie, 
als volledige verlossing van het lichaam, is een ander voorrecht dan de 
Onbevlekte Ontvangenis, die de volledige verlossing der ziel door vrij- 
waring betekent. Het ene sluit niet formeel, als deel, het andere in. Beide 
voorrechten zijn echter formeel, als delen van een geheel, besloten in de 
openbaring van Christus’ wil om zijn Moeder op de meest volledige wijze 
te laten deelnemen aan de vrucht van zijn verlossingswerk en aan zijn 
totale overwinning op de duivel, de zonde en de dood…» (blz. 91-92). 
P. Ploumen, s.j., belicht de Tenhemelopneming vanuit Maria’s Middelaar- 
schap. Feitelijk komt zijn betoog neer op het bewijs van Maria’s titel van 
Medeverlosseres, die deelgenoot is zowel aan de verrijzenis van. Christus 
als aan zijn lijden : een zeer betwiste titel. Aan de titel Middelares van 
alle genaden hecht P.P. niet veel belang, omdat het voorrecht zelf niet vol- 
strekt vast staat en slechts convenientieargumenten uit dit voorrecht de 
Assumptie doen vermoeden. P. Frehen, s.m.m., herneemt trouwens dit 
onderwerp waar-hij spreekt over Maria’s koningschap. Een sterk verband 
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tussen enerzijds de Assumptie en anderzijds het koningin-moederschap_ 
en het koningschap van uitmuntendheid aanvaardt hij niet. Maar een 
zoveel te wezenlijker verband ziet hij tussen het eigenlijk koningschap van 
Meria, dat ze juist uitoefent in zover ze alle genaden bemiddelt, en haar 
Tenhemelopneming. Zoals Christus’ koningschap zijn lijden en ook zijn 
verheerlijking insluit, zo veronderstelt Maria’s koningschap haar Assump- 
tie. Deze reeks verhandelingen zijn tenslotte nog gevolgd door een woordje 
van P. Engels over de houding der gelovigen tegenover de verheerlijkte 
Moedermaagd en door een kleine voordracht van P. Douven over de Ten- 
hemelopneming in de beeldende kunst, vooral in de schilderkunst. M.R. 


L. SCHREYER, Bildnis der Mutter Gottes. Ein Schaubuch und Lesebuch. 
Mit 64 Bildtafeln und einem mehrfarbigen Titelbild, Freiburg, Herder, 1951, 
25 x 17,5 cm, 268 blz, in linnen geb. D.M. 18.50. 

Men voelt dat de uitgeverij Herder fier is over haar jongste Mariaboek, 
fier en ook delicaat bezorgd om het lot van dit «mit viel Sorgfalt und mit 
groszen Opfern erstelltes Werk». En werkelijk, deze technisch onberispe- 
lijke uitgave van 65 prachtreproducties van Mariabeeltenissen is een 
merkwaardige realisatie, Ze is bovendien voorafgegaan door een florilegium 
van Mariateksten, samengelezen door Lothar Schreyer, die door zijn inlei- 
ding en door de keuze van Mariateksten bewijst niet alleen een religieus 
hoogstaand man te zijn maar ook een dichter. 

In zijn inleiding « Bildnis der Mutter Gottes», geeft hij de principes 
die zijn keuze en zijn opvatting over het Mariabeeld beheersen. Als hoofd- 
beginsel geldt : « Christi Bildnis ist das Masz für das Bildnis der Mutter 
Gottes ». Geen, menselijk persoon gelijkt zo op de Verlosser als Zijn moeder. 
Historische zekerheid hebben wij nu wel niet over de uiterlijke gestalte 
van Jezus maar uit het geloof hebben wij zekerheid over sommige gegevens 
die ook zijn menselijke gestalte bepalen. Het gelijkend beeld van Maria 
zal dan eveneens gedragen zijn door de uitdrukking van de heerlijkheid, 
het lijden en de liefde van de goddelijke Zoon. Bovendien gelden voor de 
gestalte van de Godsmoeder nog enkele trekken die ook zelfs in haar 
lichamelijke gestalte tot uiting komen. Ze is immers de onbevlekt Ont- 
vangene, de schoonste onder de vrouwen, want vol van genade. De uit- 
drukking van die Godsvereniging van Meria, van de Godsliefde, waarin 
en waardoor Maria leefde, is het wezen van het Mariabeeld. «Er ist 
Vorausnahme und Abglanz des verklärten Leibes der Mutter Gottes, des 
erhabenen verklärten Leibes, der schon unmittelbar nach dem Tode des 
Auferstehung des Fleisches gewürdigt ward» (blz. 6). Zij is bovendien 
Maagd en Godsmoeder, Gods bruid, dienstmaagd van God, heilig boven 
alle heiligen, enz. Het beeld van de Godsmoeder staat in nauw verband 
met het beeld van de Godmens. Maar toch blijft het wezensonderscheid 
tussen de menselijke persoon en de goddelijke Persoon geëerbiedigd : «dit 
is wel het best hieraan merkbaar, dat in elk echt Moeder-Gods-beeld de 
aanbidding van de goddelijke Zoon door Zijn moeder ligt uitgedrukt. 
Onverpoosd aanbidt Maria de Godmens» (blz. 8). De kunstenaar gaat dan 
ook in het Mariabeeld moeten uitdrukken die verheven geestelijke werke- 
lijkheid van God en van Zijn heilswerk in de schepping. Dit is slechts 
mogelijk als de kunstenaar zelf in een zekere graad die bovennatuurlijke 
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werkelijkheid bezit. — Deze principes nu leidden L. Schreyer in zijn 
keuze. Niet de kunstwaarde besliste, maar wel de graad waarin de Maria- 
beelden een gelukte religieuze uitdrukking vormen van de geestelijke 
werkelijkheid in Maria en de graad waarin ze gegroeid zijn uit een 
gebedshouding. Merken we onmiddellijk op dat aan deze eisen vooral in 
echte kunstwerken voldaan is. 

In het Lesebuch (blz. 11-122) heeft S. treffende teksten samenge- 
bracht uit de H. Schrift, de Pauselijke documenten, de liturgie, uit de 
geschriften van Vaders, Kerkleraars, mystici, terwijl onder de theologen 
MJ. Scheeben de voorrang geniet. Hij verzamelde die teksten rond de 
grote thema’s : Immaculata, Maagd, genadevolle, Moeder van de Godmens, 
Assumpta, genademoeder der mensen, Middelares, Mariaverering. De 
dogmatische waarde van die verschillende getuigenissen wordt niet ont- 
leed, wat toch enigszins spijtig is : een getuigenis van Katharina Emmerich 
of van Antoinette Geuser bezit toch niet de waarde van een citaat van 
Scheeben of van een pauselijke uitspraak ! Terloops mogen wij misschien 
cpmerken dat L. Schreyer aan de convenientieargumenten toch wat veel 
kracht schijnt toe te kennen, o.m. waar hij schrijft: «es ist nicht nur 
angemessen sondern notwendig, dasz Maria ein vollkommen jungfräu- 
ches Geschöpf ist, dasz sie, die Maria Immaculata, vor der Geburt, in 
der Geburt und nach der Geburt Jungfrau ist» (blz. 6). Dat zien wij niet 
zo dadelijk in. 

In het Schaubuch zijn de heerlijke reproducties door de begeleidende 
verklaringen geworden tot meditatiestof en tot vrome illustraties van de 
teksten uit Schrift, mystiekers en Mariavereerders. Tengevolge van de 
rijkdom van de Duitse Mariale kunst is de keuze van de beeltenissen 
nogal eenzijdig Duits gericht. Wij kunnen het de samensteller moeilijk 
kwalijk duiden, ofschoon wij toch de afwezigheid betreuren van onze 
grote Vlaamse meesters, als Van Eyck, Van der Weyden, Metsys, enz. — 
Niettemin een heerlijk werk. A.R. 


Die leibliche Himmelfahrt Martens. Theologische Beiträge zum neuen 
Dogma im Dienste der Seelsorge. Herausgegeben von Professoren der Philos. 
Theol. Hochschule Sankt Georgen, Frankfurt am Main, Frankfurt, Joseph 
Knecht, 1950, 19 x 11,5 em, 148 blz, geb. D.M. 4, ingen. D.M. 3.20. 

Een groep professoren van Frankfurt heeft in verband met de laatste 
dogmaverklaring en met het oog op de zielzorg een tiental korte verhande- 
lingen heruitgegeven om het dogma der Tenhemelopneming in het geheel 
van het geloof in te schakelen en om het te verdedigen tegen opwerpingen. 
Omwille van die praktische bestemming zijn de afzonderlijke bijdragen 
zeer kort gehouden en heeft men afgezien van uitvoerig wetenschappelijk 
apparaat. Deze artikelen brengen aan de zielzorger een eerste inzicht in de 
theologische zin en betekenis van het dogma en de noodzakelijkste bewijs- 
gronden. Zij handelen namelijk over de grondslagen van het dogma in 
leer en leven van de Kerk, in H. Schrift en traditie (tamelijk uitvoerig) ; 
verder belichten zij de samenhang van het dogma met de overige Maria- 
mysteries en met andere geloofswaarheden, het religieus gehalte, de 
eschatologische betekenis en het belang van dit dogma voor de moraal. 
Nieuws over de argumenten voor het dogma vindt men er niet. Ten volle 


overtuigend werken bv. ook niet de argumenten uit de samenhang van de 
Tenhemelopneming met de andere dogmas. Bovendien mag men uit dit 
dogma niet voor alle problemen een oplossing zoeken, zo bv. geen weer- 
legging van liberale en socialistische systemen (blz. 107) of geen fundering 
van het natuurrecht (blz. 113). A.R. 


Sid 
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J. DUHR, Le dogme de 'Assomption de Marie, Tournai, Casterman, 1952, 
21 x 14 cm, 24 p., 18 frs. 


Cette Étude du dogme de l'Assomption constitue un supplément au 
Précis de Théologie dogmatigue de Mgr. Bartmann, ouvrage paru chez les 
mêmes éditeurs. Elle comprend, outre une bibliographie détaillée, trois 
parties intitulées: principes théologiques; l'évolution de la croyance à 
travers les âges, tant dans la liturgie que dans la théologie ; la proclamation 
du dogme A.R. 


V. MOREL, O.F.M. Cap, De dogmaverklaring van de lichamelijke Ten- 
hemelopneming van Maria. Bewijzen. Betekenis. Lessen. Verwachtingen. 
Brugge, Franciskaanse Standaard, (1950), 21 x 15 cm., 24 blz, ingen. 7,50 fr. 


De titel duidt voldoende de inhoud van deze brochure aan. Het is een 
vulgariserende uiteenzetting waarvan de waarde echter door de bevoegd- 
heid van de opsteller gegarandeerd is. A.R. 


K. CRUYSBERGHS, Salve Mater. Maria’s Leven. Lezingen voor de Mei- 
maand, Brugge, Beyaert, 1952, 19,5 x 13 cm, 160 blz, ingen. 58 fr. 


Mgr. Cruysberghs over O.L. Vrouw : dit klinkt als een belofte. Geen 
enkel Vlaams priester die de « Mariawoorden uit het Evangelie» heeft 
gelezen behoeft eigenlijk een aanbeveling van deze lezingen voor de Mei- 
maand. Nieuws zal hij er niet vinden : « wat hier aangeboden wordt, ligt 
meestal verspreid in mijn andere werken, maar langs dit boek, moge het 
zijn weg vinden tot duizenden die het anders niet zou bereiken» (Voor- 
woord). Feitelijk wordt hier eenvoudig, gemoedelijk maar in een voor- 
name stijl ongeveer alles verwerkt wat wij weten over het leven en de 
waardigheid van Maria. Bovendien heeft Mgr. Cruysberghs in ieder van, de 
dertig woordjes Maria gesteld als een voorbeeld van de gewone parochie- 
christenen in hun dagelijks leven, in hun alledaagse deugden en moei- 
lijkheden. AR. 


P'Eneyclique « Humani Generis». Texte latin. Traduction frangaise. 
Commentaires de J. LEVIE, F. TAYMANS, A. HAYEN, G. LAMBERT, G. 
VANDEBROEK et L. RENWART (Cahiers de la Nouvelle Revue Théolo- 
gique), Tournai, Casterman, 1951, 24 x 16 cm, 112 p., 45 fr. 


Ce huitième cahier de la « Nouvelle Revue Théologigue» réunit les 
cinq articles publiés dans la revue, sur lEnecycligue « Humani Generis » 
d’octobre 1950 à avril 1951, ainsi que le texte latin de l'encyclique et sa 
traduction francaise. Les auteurs du commentaire se sont efforcés de mettre 
en pleine lumière la pensée du Souverain Pontife et d'en marquer toute 


la précision doctrinale. Leur effort vise à bien établir les obligations 
intellectuelles qui s'imposent à toute conscience catholique, 
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A. VONIER, 0.S.B., De Engelen, Voorhout, Foreholte, 1951, 20 x 12,5 
em, 118 blz, ingen. 47 fr. (Voor België : ’t Groeit, Antwerpen). 

Korte vulgariserende verhandeling over de engelen : hun natuur, hun 
leven, hiërarchie, hun heiligheid of zonde, hun betrekkingen met de men- 
sen. Speculatieve uiteenzetting. Verzorgde uitgave. AR. 


IDA FRIEDERIKE GOERRES, De zichtbare Kerk. Godsgeschenk en 
ergernis. Gesprekken met leken, Voorhout, Foreholte, 1951, 19 x 12 cm, 270 
blz, geb. 123 fr. (Voor België : ’t Groeit, Antwerpen). 

De gekende hagiografe, I. Fr. Görres, schrijfster van de heerlijke 
Theresiabiografie: « Het verborgen Gelaat », publiceerde in 1946 en 1947 
in de «Frankfurter Hefte» twee ophefmakende brieven over de Kerk. 
Daarin trachtte zij — wij hernemen haar eigen woorden — de noden 
en de moeilijkheden van diegenen die de Kerk steeds als iets vreemds 
aanvoelen, te aanhoren, in zich op te nemen, uit te spreken en in discussie 
te brengen, niet vooral uit pedagogische en tactische overwegingen, maar 
wegens de plicht der naastenliefde, waarin de aangelegenheden van de 
ander worden aanvaard als van ons zelf (blz. 6). Het gesprek over die 
moeilijkheden en over de schaduwzijden van de Kerk wil ze echter voeren 
piet in de geest van de Reformatie, maar «in het hart van de Kerk zelf : 
daar willen wij spreken, klagen, roepen en luisteren, omdat nergens elders 
deze aangelegenheid volledig kan worden aangevat, behandeld en her- 
steld» (blz. 7). In die zin publiceerde zij nu weer in briefvorm « peilingen 
en beschouwingen van een leek, die er slechts op uit is zich zelf en andere 
leken — onzeker geworden gelovigen en onzeker geworden ongelovigen — 
in het geloof te versterken» (blz. 7). Klaarheid brengen in hun geloofs- 
bewustzijn dat is haar doel en methode. In dit werk heeft zij het o.a. over 
Kerk en religie, over de geloofsgronden, over moraal en geweten, over 
het machtsvertoon in de Kerk en bovenal over de heiligheid van de Kerk. 
Met haar grondige kennis van theologie en mystiek, haar buitengewoon 
zielkundig doorzicht en suggestievermogen, haar klare taal en kritische 
scherpzinnigheid, weet zij ook hier weer de menselijke kanten van de 
zichtbare Kerk («scapuliers, kleffe liedjes, nonnen, rozenkransen, kerke- 
lijk huwelijk, met die hele rimream van de brave mensen», blz. 10), de 
stoffelijkheid namelijk van de Kerk op te roepen als een ergernis maar 
tevens als een heilsgeschenk. Telkens weet zij door het zichtbare heen, 
het onzichtbare van de Kerk te doen aanvoelen. Zo opent zij de weg voor 
een levend geloof in de ware «heilige» Kerk. A.R. 


F.M. STRATMANN, O.P., Jésus-Christ et Etat. Traduit de lallemand 
par P. LORSON, Tournai, Casterman, 1952, 21 x 14,5 cm., 176 p., rel, 57 frs. 


Le P. Stratmann a consacré sa vie à l'étude des questions interna- 
tionales. Il fut jusqu’en 1933 directeur de la « Ligue catholique allemande 
pour la paix». Considéré par les maîtres de heure comme un dangereux 
pacifiste, il fut emprisonné, puis expulsé. Il passa la guerre en pays occupé, 
toujours traaué par la police d'Etat. C'est dans la clandestinité que le P. 
Stratmann commenca le grand ouvrage de sa vie «Die Heiligen und 
der Staat». Le présent volume en constitue le premier tome. Il est con- 
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sacré aux relations du Christ avec l'Etat de son temps et avec les Etats de 
tous les temps. Après la description des droits du Christ comme souverain, 
il traite dans la deuxième partie du Christ comme subordonné. Il y décrit 
entre autres lattitude de Jésus en face du nationalisme Juif et de l'état 
romain, les fautes des chefs, du peuple et de l'état dans la condamnation 
de Jésus, différents aspects de la fuite en Egypte, etc. L’ceuvre complète, 
dont le second volume a déjà paru en allemand, comprendra six tomes. 
De cette manière l'a. essaiera d’éclairer lattitude chrétienne envers YEtat. 
Les saints nous suggèrent en effet lauthentique réaction chrétienne vis 
à vis du pouvoir civil tant par leur exemple que par leur doctrine. AR. 


C.S. LEWIS, Le problème de la souffrance. Traduit par Marguerite 
FAGUER. Préface de M. NEDONCELLE, Paris, Desclée de Brouwer, 1950, 
20 x 18 em, 216 p., rel. 57 frs. 


L'auteur de ce livre est un laïc anglican, présenté par l'abbé Nédoncelle 
comme « l'auteur des livres religieux les plus intéressants qui aient paru en 
Angleterre» depuis 1939. D'abord athée il s'est ensuite converti. Il expli- 
que lui-même les raisons de son athéisme antérieur : le monde, tel qu’il ap- 
paraît à un premier regard, ne suggère vraiment pas Yexistence d'un Dieu 
bon et provident. Si de tout temps les hommes ont cru à la bonté et à la 
sagesse de Dieu, ce n'est pas par un raisonnement partant du cours des évé- 
nements de ce monde. La religion provient d'autres sources : elle provient 
de expérience du sacré, d'un certain sens moral, du rencontre de la morale 
et du sens du sacré ; enfin il y a l'événement historique de l'Incarnation qui 
a provogué une modification réelle dans nos rapports avec Dieu. Mais pré- 
cisément le christianisme avec sa doctrine sur la bonté et la justice de Dieu 
pose le problème de la souffrance dans toute son acuité. Après quelques 
chapitres suggestifs traitant d'une part de la toute puissance et de la bonté 
de Dieu et d'autre part de la méchanceté et de la chute des hommes l'a. 
expose la doctrine chrétienne sur la souffrance : la souffrance est en der- 
nière analyse le grand moyen par lequel Dieu se rend présent dans le coeur 
de ’homme. — Ce livre, écrit dans un style simple et clair, inspiré de prin- 
cipes parfaitement chrétiens, sera lu avec grand profit. A.R. 


WERKGENOOTSCHAP VAN KATHOLIEKE THEOLOGEN IN 
NEDERLAND, Jaarboek 1951. Voordrachten en discussies, Hilversum, N.V. 
Gooi en Sticht, 1951, 24,5 x 16 cm, 204 blz, fl. 6,90. 


De jaarboeken van het Werkgenootschap voor katholieke theologie in 
Nederland worden stilaan een reeks waaruit vaktheologen en priesters veel 
kunnen putten voor hun onderwijs en hun informatie. Het vierde jaar- 
boek ligt hier voor ons, verzorgd uitgegeven zoals de voorgaande. Een blik 
op de inhoud volstaat om zijn belang aan te tonen. L, Smit geeft eerst een 
studie over Extra Ecclesiam nulla salus; H. Ernst behandelt het probleem 
van de Zondagrust en geeft een klare omschrijving in het licht van het be- 
grip arbeid door P. De Volder, van hetgeen onder slafelijk werk dient ver- 


staan. In aansluiting met het artikel van J. Groot in het jaarboek 1950 han- 


delt J. van der Putte over De blijvende betekenis van Christus mysteriën. 
H. Boelaers synthetiseert de laatste studiën over De ontvanger van het H, 


EE 


Oliesel en breekt een lans voor zijn vroegere toediening, gezien het sacrâ- 
ment bestemd is voor zieken die ten dode gaan (dus niet noodzakelijk in 
uiterst stervensgevaar). Volgen de studiën van B. Meyer over De theologi- 
sche benadering van het mystieke beeld der zielevonk, van J. Schellekens 
over De grondslagen van de vriendschap tussen God en mens, van J. Her- 
mans over Het theologische argument voor de tenhemelopneming van 
Maria, van P. Romaldus over De betekenis van de H. Eucharistie, van A. 
Hulsbosch over Cyrillus van Alexandrie en Thomas van Aquino over de 
hypostatische vereniging en tenslotte van J. Vermeulen over Moraaltheolo- 
gie en natuurwet. 

De discussies die volgen op de referaten zijn zeer interessant om de ge- 
kozen standpunten te verduidelijken. Deze reeks wordt graag aanbevolen. 

MF. 


K. ADAM, Jezus Christus. Vertaald door P. KASTEEL, Antwerpen. 
t Groeit, Bilthoven, H. Nelissen, 1951, 23 x 15,5 cm, 333 blz., 107 fr. 

Jezus Christus blijft het standaardwerk van K. ADAM en het klassiek 
apologetisch werk dat van katholieke zijde over de persoon van Christus 
geschreven is. K. Adam kent de vele pogingen om in Jezus slechts een mens 
te zien en niets meer dan een mens; hij begint dan ook zeer waar en psy- 
chologisch met erop te wijzen dat de waarheid van Christus’ waarachtig 
mens zijn. volgens de katholieke opvatting evenzeer tot de kern van het 
christendom behoort als Christus’ God zijn. Verder is Christus verlosser 
als Godmens : met deze waarheid is innig verbonden het eschatologisch, 
sacramenteel en sociologisch karakter van het christendom. In de volgende 
hoofdstukken schetst Adam de weg van het geloof tot Christus, de bronnen 
van het leven van Jezus, zijn geestelijke gestalte, zijn inwendig leven, zijn 
zelfgetuigenis, het kruis en de verrijzenis van Christus. In deze vierde uit- 
gave werd ook een belangrijk hoofdstuk toegevoegd over de eeuwige Chris- 
tus, waarin K. Adam een prachtige synthese geeft van de ontwikkeling van 
het christologisch dogma in de eerste eeuwen der Kerk. 

Deze nieuwe uitgave bewijst de actualiteit van dit boek. Het blijft het 
Christusboek en voor de vakman en voor de ontwikkelde leek. De beste 
apologetiek van het christendom blijft immers de persoon van Jezus beter 
te leren begrijpen en beminnen. Dat is juist het eigene van dit nooit vol- 
prezen werk. MF. 


‚__* H. ASMUSSEN, Das Sacrament, Stuttgart, Quell-Verlag des Evangeli- 
schen Gesellschaft, 1948, 18 x 12 cm, 48 blz., D.M. 1. 


* Id, Abendmahl und Messe. Was Papst Pius XII in der Enzyclica Media- 
tor Dei vom Abendmahl lehrt (Evangelischer Schriftendienst, 5), Ibid., 1949, 
19 x 12,5 cm, D.M. 1,60. 

Bij de orthodoxe protestanten is er een hernieuwde waardering ont- 
staan voor sacramenten en liturgie. Schrijver neemt een middenpositie in 
tussen het katholicisme en het calvinisme. Hij geeft ons hier een doordrin- 
gende studie over het sacrament als objectieve gave en daad van God door- 
heen het menselijk symbool. Zodoende verwerpt hij het overdreven subjec- 
tivisme van vele protestanten. De tweede brochure bevat een zeer waarde- 
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rend kommentaar over de encycliek Mediator Dei et hominum van Pius XII 


ten behoeve van de Evangelische christenen. Asmussen poogt vanuit het 
lutherse standpunt zoveel mogelijk de affirmaties van de katholieke Kerk 
te begrijpen. Zich louter baserend op de Schrift is het hem in deze materie 
niet altijd mogelijk. Niettemin waarderen we ten zeerste dit verlangen naar 
begrip en eenheid. MF. 


R. SCHNACKENBURG, Das Heilgeschehen bei der Taufe nach dem 
Apostel. Paulus (Münchener Theologische Studien), München, Karl Zink 
Verlag, 1950, 24 x 16 cm, 226 blz, D.M. 18. 

Als eerste in een reeks theologische studiën ontworpen door de theolo- 
gische fakulteit van München, verscheen in 1950 dit positief werk van Dr 
B, Schnackenburg. Veelal werd in de vooroorlogse jaren het doopsel van 
godsdiensthistorisch standpunt uit beschouwd om zijn originaliteit tegen- 
over de heidense en joodse doopsels te verdedigen. Daarbij werd de rijke 
inhoud van de N.T. gegevens wel eens uit het oog verloren. De hoofdinslag 
van dit werk is bijbels-theologisch. Aanleiding ertoe was de mysteriënleer 
van O. Casel die S. aan Rom. 6, 1-11 wilde toetsen. Daaruit ontstond de 
noodzakelijkheid de ganse dooptheologie van Paulus aan de hand van tekst- 
analyse na te gaan. 

In een eerste deel gaat Dr Schnackenburg streng exegetisch te werk en 
behandelt individueel de verschillende teksten. Hij komt langs deze weg 
tot verschillende ofschoon niet tegenovergestelde opvattingen over het 
doopsel, hetzij als bad van reiniging en wedergeboorte, hetzij als toeeige- 
ping aan Christus en inlijving in Christus, hetzij als heilsgebeuren met 
Christus’ dood en verrijzenis. Deze laatste opvatting wordt uitvoerig onder- 
zocht in de klassieke tekst van Rom. 6, 1-11. 

Het tweede deel bouwt uit de bijbelse gegevens een theologie op over 
het heilsgebeuren bij het doopsel. In het algemeen komt het doopsel voor 
als heilsmiddel waarvan de heilsdaad Christi de grondslag vormt. Het is 
bovendien naast het geloof een heilsmiddel met sacramenteel karakter. 
Meer in het bijzonder behandelt S. de theologie van het sacramentele me- 
desterven en verrijzen met Christus en tracht de juiste opvatting van Pau- 
lus weer te geven. In een laatste hoofdstuk trekt hij uit Paulus’ dooptheo- 
logie de gevolgtrekkingen voor zijn Gesamttheologie nl. haar mystisch en 
mysteriekarakter, haar ethiek en haar eschatologische inslag. 

Dit degelijk werk is streng wetenschappelijk en bevat een goede bibli- 
ographie. Ongetwijfeld helpt het ons om beter de positieve inhoud van dit 
sacrament te vatten. Dergelijke bijbels-theologische werken behoeven wij 
in de uitbouw van de katholieke theologie. MF. 


E. STOMMEL, Studien zur Epiklese des römischen Taufwasserweihe 
(Theophaneia 5. Beitrage zur Religions- und Kirchengeschichte des Alter- 
tums), Bonn, Pieter Hanstein Verlag, 1950, 25 x 17 cem., 112 blz. 

Een liturgisch geschiedkundige studie over de wijding van het doop- 
water op Paaszaterdag. In de eerste Kerk immers was reeds de overtuiging 
aanwezig dat het doopwater om instrument te kunnen zijn van heiliging, 


| 


zelf geheiligd moest zijn. Daar het doopwater een nieuwe schepping van de _ 
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mens moet bemiddelen, kon het slechts geheiligd worden door eén onmid- 
dellijk ingrijpen van God. Zo kwam men tot de uitbouw van een Epiklese 
of een plechtig gebed dat God zelf of de Logos of de Geest over het water 
afriep. 

In een inleidend hoofdstuk wordt de samenvatting gegeven van hetgeen 
wij over de doopwaterwijding, over de zin van de teksten en van de ru- 
brieken en hun geschiedenis weten. Een tweede hoofdstuk omschrijft enkele 
betekenisvolle formele eigenschappen van de tekst der epiklese, Het derde 
en het vierde hoofdstuk zijn gewijd aan de rituele bestanddelen van het 
wijgebed, bepaald het neerdalen van de paaskaars en het ademhalen over 
het water. MF, 


* F. GRUENAGEL, Was ist Taufe. Eine Auseinandersetzung mit Karl 
Barth, Stuttgart, Evangelisches Verlagswerk, 1951, 19 x 12,5 cm, 112 blz. 


Dit boekje bevat vier opstellen van vooraanstaande protestantse hoog- 
leraren over het wezen van het doopsel. Dr Carl Heinz Ratschow geeft een 
algemeen beeld van de Lutherse doopselleer. Dr Günther Bornkam behan- 
delt vervolgens de leer van het N.T.: de doop ingesteld door de verrezen 
Christus is de verplichte zichtbare aansluiting bij het centrale eschatolo- 
gische feit van Christus’ dood en verrijzenis. In verband met het probleem 
van de kinderdoop door K. Barth opgeworpen ziet Lic. Otto A. Dilschnei- 
der de oplossing in de uitwerking van een sacramententheologie, waarbij 
het sacrament instrument is van Christus’ menswording. F. Gruenagel ein- 
digt de reeks met een studie over de doopleer bij M. Luther. Er steekt veel 
waardevols in dit werk. MF. 


A. STUIBER, Libelli sacramentorum Romani. Untersuchungen zur Ent- 
stehung der sogenannten Sacramentarium leonianum Verona Bibl. capitolare 
cod. LXXXV (Theophaneta 6. Beitrage zur Religions- und Kirchengeschichte 
des Altertums), Bonn, Pieter Hanstein Verlag, 1950, 25 x 17 cm, 92 blz. 


Dit nummer in de reeks Theophaneia ontstond als promotieschrift aan 
de theologische fakulteit van Bonn in 1948. Het is een historisch-kritische 
studie naar de oorsprong van het sacramentarium Leonianum. Het hand- 
schrift van Verona dateert uit het begin der 7e eeuw. De ongeordende toe- 
stand waarin het verkeert, en de talrijke dubbels die er in voorkomen be- 

„moeilijken de studie naar de oorsprong ervan. In ’t algemeen wil men het 
als een private kompilatie beschouwen. Schrijver tracht aan de hand van een 
nauwkeurige analyse te bewijzen dat in het Leonianum liturgische begrip- 
pen van de Roomse kommuniteit, daterend uit de tijd vóór het midden der 
6e eeuw, samengebracht zijn. Ook de gebeden die een beeld geven van de 
christologische strijd van de 5e eeuw of van het semipelagianisme wijzen 
op dezelfde tijd. Er bestond zeker nog vrijheid van liturgische formulering. 
Het ontstaan van de eigenlijke verzameling laat S. samenvallen met het 
neerschrijven van het Veronese manuscript. 
Een streng wetenschappelijke studie ! 
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DOM COLUMBA MARMION, Le Christ idéal du prêtre, Maredsous, 
Editions de Maredsous, 1951, 20 x 13 cm., 392 p. 


Nous recommandons vivement à l'attention de nos lecteurs cet ouvrage 
posthume du révérend Abbé de Maredsous. Selon ses intentions celui-ci 
devrait couronner une série de 4 volumes. Les trois premiers « Le Christ 
vie de l'âme », « Le Christ dans ses mystères », « Le Christ, idéal du moine », 
parus de son vivant entre 1918-1922, ont conservé une actualité croissante, 
Le 30 janvier 1923 Dom C. Marmion fut rappelé à Dieu. Depuis lors Dom R. 
Thibaut a toujours espéré de publier avec l'aide des notes de Dom Marmion 
le présent ouvrage. Enfin il l'a pu réaliser, aidé par son confrère le R. Dom 
Ryelandt. 

La difficulté d'un tel travail n'échappera à personne, si l'on songe que 
Dom Marmion, n'a rien écrit personellement en vue d'une publication. Cepen- 
dant les autres ouvrages furent édités sous sa direction et sous sa contrôle. 
Le présent volume a été composé à partir des notes qui avaient servi à Dom 
Marmion à la préparation des innombrables récollections prêchées aux 
prêtres de Dinant (1897-1908) puis à Louvain à partir de 1899, puis aux 
prêtres de Bruxelles (1907-1908). Outre ces notes personnelles les éditeurs 
ont utilisé des notes prises par les auditeurs. 

Le livre comprend deux parties, dont la première est consacrée au 
« Christ auteur de notre sacerdoce et de notre sainteté», tandis que la 
seconde expose les différents aspects de l'oeuvre de sanctification sacerdo- 
tale : les vertus et les actions du prêtre,. On retrouvera ici tout Dom Mar- 
mion ; sa parfaite connaissance des dogmes, sa doctrine sure évitant les 
questions inutiles, sa science étendue des Ecritures, notamment de S. Jean 
et de S. Paul, sa grande expérience des âmes et son onction pénétrante et 
bienfaisante. MF, 


R. GUARDINI, Vie de la Foi (Fot vivante), Paris, Editions de la revue 
des jeunes, 18,5 x 11,5 em, 128 p., 210 fr. f. 

R. Guardini veut rendre à la théologie en général et surtout à la théo- 
logie de la foi sa vitalité, sa profondeur et sa richesse. Ce petit livre n'est _ 
pas un traité « De fide ». Il contient d'une manière concrète les grands thè- 
mes théologiques sur l'objet et la nature de la foi. L'auteur étudie la foi de 
l'intérieur dans sa genèse, son objet, ses crises, ses formes, son progrès, ses 
relations avec l'espérance et la charité. 

Nous recommandons cet opuscule à tous les catholiques qui désirent 
approfondir la nature de leur foi, et aux protestants qui se font une idée 
fausse du dogme et de la vie intérieure des catholiques. 


J. LECLERCQ, Penser chrétiennement notre temps (Notre monde), Paris, 
Editions Téqui, 18,5 x 12 cm, 117 p., 360 fr. f, 

Le chanoine Leclercq a la préoecupation. perpétuelle de repenser la 
foi chrétienne en fonction des problèmes actuelles qui agitent le monde et 
VEglise. Ce recueil de six conférences, parues jadis dans diverses revues, le 
prouve à nouveau. L'auteur est bien optimiste pour l'avenir : dans « Sens 
de l'histoire et pensée chrétienne » il affirme que le communisme ne pré-_ 
sente qu'un stade de la civilisation et sera nécessairement dépassé. De même 
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dans la dernière conférence « Sommes nous à un tournant de la civilisa- 
tion ? » il répond par laffirmative, en ce sens que le triomphe de la tech- 
nique touche à son apogée et quelle est assez développée actuellement 
pour subvenir à la subsistance du genre humain, ce qui laissera la place 
désormais à une vie plus intellectuelle et morale. Ce sont vraiment des ré- 
flexions encourageantes, mais répondent-elles toujours à la réalité? MF, 


J. MOUROUX, Ich glaube an dich. Die personale Struktur des Glaubens. 
(Christ heute 2). Uebertragen von HANS URS VON BALTHASAR, Einsie- 
deln, Johannes Verlag, 1951, 19,5 x 10,5 cm, 87 blz. 


Kanunnik Mouroux gaf deze beschouwingen over de personalistische 
struktuur van het geloof het eerst ten beste in Recherches de science reli- 
gieuse van 1938. Sindsdien gaf hij ze licht herwerkt in brochurevorm uit 
bij Editons de la revue des jeunes te Parijs (cfr. Coll. Gand. 1949, blz 287). 
De voorhanden Duitse vertaling bewijst de hoge waardering voor zijn 
werk. Hij bewijst dat het geloof in zijn objectieve grondslagen, in zijn in- 
nerlijke eigenschappen, vanaf zijn ontstaan tot zijn volle ontplooiïng altijd 
bestaat uit persoonsrelaties. Dit in de grond zeer bijbelse standpunt brengt 
de katholieke geloofstheologie nader bij de hedendaagse philosophie. Het 
werkje wordt warm aanbevolen. Het is ook zeer keurig uitgegeven. MF. 


HANS URS VON BALTHASAR, Der Christ und die Angst (Christ 
heute, 3), Einsiedeln, Johannes Verlag, 1951, 19,5 x 10,5 em, 96 blz. 


Schrijver, reeds genoegzaam bij ons bekend, wil het probleem van de 
angst als theoloog aan de gegevens van de Openbaring toetsen. Het feno- 
meen van de angst werd reeds theologisch benaderd door de protestant 
Kierkegaard en philosophisch door de hedendaagse wijsbegeerte. Het stand- 
punt van de katholieke theologie zoekt men te vergeefs. Een christelijke 
opvatting van de levensangst dringt zich nochtans op. Een eerste hoofd- 
stuk onderzoekt dan het angstverschijnsel en zijn essentiële objecten vol- 
gens de H. Schrift ; vervolgens wordt de houding van de christen tegenover 
de angst omschreven ; deze wordt bepaald door de definitieve zegepraal 
over de angst van Christus op zijn kruis. Tenslotte wordt het wezen van de 
angst van uit de reëele Godgerichte situatie van de mens vastgelegd. 

In het licht van het hedendaagse nihilisme bevat dit boekje talrijke 
suggestieve beschouwingen die het levensoptimisme en de christelijke hoop 
funderen. MF, 


THEOLOGIA MORALIS 


E. GENICOT et J. SALSMANS, Institutiones theologiae moralis, Ed. De- 
cimaseptima ab A. GORTEBECKE, 2 vol, Bruxellis, Editio Universalis, 
53, Rue royale, 1951, 25 x 16 cm., 632 et 752 p., 425 fr. 

Auctoritas manualis theologiae moralis Genicot-Salsmans in scholis 
catholicis late recognita est. Cum solutiones benignae patius admittantur, 
modo tamen sufficienter fundatae appareant, auctores inter probabilistas 
reponi possunt. Methodus operis est classica ; sufficit indicare doctrinam 
non secundum ordinem virtutem cardinalium — vix de eis sermo fit — 
sed juxta praecepta decalogi et ecclesiae sacramenta tractari. In hac edi- 
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tione integrae remanent doctrina et modus procedendi E. Genicot. Plurâ 
tamen particularia retractata sunt juxta temporum adjuncta, aliorum 
auectorum placita atque pontificia documenta. 

Quasdam ameliorationes in hac editione indicemus. In primo volumine 
marxismi doctrina exponitur et refutatur ; motus oecumenicus juxta 
decreta S.O. moderandus desecribitur ; quaedam puncta in materia castitatis, 
in doctrina de voto et de secreto mutantur vel pressius definiuntur ; nova 
lex de indice librorum prohibitorum plenius explicatur ; disciplina ieiunii 
et abstinentiae iuxta decreta Pii XII et praxim Concilii provincialis Mech- 
liniensis quinti innovata proponitur. In secundo volumine plura sunt mutata 
praesertim ubi moderna tractantur argumenta; severiores sententiae in theo- 
logia sacramentaria hodie mitius eum Cappello proponuntur. Maior mutatio 
introducta est in dispositione et elaboratione tractatus de matrimonio ubi 
ordo Codicis fidelius servatur. Revisor modernas quaestiones de fine matri- 
monii, de impotentia viri et mulieris retractavit. Magis complete etiam 
agit de tribus statibus perfectionis, addendo commentarium de societatibus 
sine votis et de institutibus saecularibus. Pars de censuris ad mentem 
codicis mutata est et in fine libri conspectus poenarum latae sententiae et 
schemata practica eleganter apponuntur. 

Opus ulterioribus commendationibus non indiget. Cum iterum adapta- 
tum sit, erit instrumentum perutile pro sacerdotibus, theologis, confessariis 
quibus omnibus inecumbit munus ordinandi vitam moralem catholicam. 

MF. 


A. DIACRE, Les baptêmes en danger de mort. Traité théorique et pra- 
tique. En vente chez l'auteur, Scolasticat des Pères Blancs, Heverlé (Louvain), 
Il 25 ter: 216p: 30 


Le père Diacre a senti le besoin de composer pour les prêtres missio- 
naires, ainsi que pour les religieux, religieuses et autres personnes vouées 
au service des missions un petit traité au sujet de l'administration du 
baptême en danger de mort. En effet nos auteurs de theologie sacramen- 
taire ont écrit leurs traités pour les vieux pays chrétiens, peu préoccupés 
des cas qui peuvent survenir en pays païen. L'ouvrage est divisé en deux 
parties: la première enseigne d'une manière générale comment il faut 
préparer un malade païen au baptême et comment il faut administrer ce 
sacrament. Lia seconde partie, tout à fait casuistique considère les divers 
cas spéciaux et expligue minutieusement les règles à suivre dans chaque 
eas particulier (11 articles). 

Le but que l'auteur s'est proposé est sans doute atteint. Le petit livre 
prêtera bien des services aux missionaires. Même en pays chrétien — 
mutatis mutandis — il pourra être utile. M.F. 


UNION INTERNATIONALE D'ETUDES SOCIALES, Code de morale 
internationale. Nouvelle synthèse, Bruxelles, Editions Erasme, 1951, 20 x 13 
em, 184 p. 

La première édition de cet ouvrage date de 1937. Le besoin d'une nou- 
velle synthèse s'imposait puisque bien des éléments nouveaux étaient 
entrés en cause : la guerre mondiale de 1940 avec les problèmes plus aigus 
que jamais des territoires occupés, des prisonniers, du travail forcé, les 
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déportations systématiques, les nouvelles armes : bombardements aériens 
et bombe atomique. En même temps les enseignements précis de Pie XII 
durent être intégrés dans la morale internationale. 

En 1947 et 1948 sous la présidence du Cardinal Van Roey se tinrent les 
séances qui donnaient lieu à ce nouveau livre. Le ch. I est consacré comme 
naguêre aux Sociétés humaines; mais le ch. II traite des Droits et devoirs des 
Etats ; ensuite ch. III Rapperts entre sociétés politiques inégalements évo- 
luées; ch, IV Paix et guerre; ch. V Société internationale selon le droit 
naturel et cräre ehrétien ; ch. VI Conscience individuelle et morale inter- 
nationale. Suivent deux appendices sur la pensée internationale de S.S. 
Pie XII et l'organisation des nations unies. 

L'ouvrage est à tout point recommandable. Il apporte la doctrine saine 
de la morale catholique pour juger les évènements internationaux. MF. 


C. VAN GESTEL, De grote keure van de sociale orde. Rerum Novarum 
historisch ingeleid en toegelicht, Antwerpen, ’t Groeit, Bilthoven, H. Nelissen, 
1951, 21 x 13,5 em, 205 blz, 69 fr. 

Bij gelegenheid van het zestigjarig bestaan van Rerum Novarum, 
schreef Pater Dr Van Gestel een beknopt doch degelijk overzicht over 
omstandigheden en inhoud van de grote encycliek. Het eerste deel biedt 
het sociaal-economisch beeld van de 19e eeuw : de verschillende leerstelsels 
worden er substantieel behandeld en de grote wegbereiders naar de op- 
lossing van het arbeidersvraagstuk in het licht gesteld. De encycliek zelf 
wordt in twee delen ontleed : enerzijds de weerlegging van het socialisme : 
de afschaffing van privaateigendom wordt als oplossing afgewezen ; ander- 
zijds de ware oplossing : samenwerking tussen Kerk, staat en belangheb- 
bende. In het derde deel vernemen wij iets over het onthaal van Rerum 
Novarum en het verloop van de verdere sociale evolutie tengevolge van de 
encycliek. MF. 


J.J. BOODKORTE, De invloed der vrijmetselarij op de geschiedenis der 
laatste twee honderd jaar, Antwerpen, Sheed en Ward, 1952, 24 x 16 cm, 
165 blz. 

Om de geschiedenis van de twee laatste eeuwen goed te schrijven — 
beweert Doodkorte — moet men de invloed van de vrijmetselarij op de 
loop der politieke en kerkelijke gebeurtenissen blootleggen. S. tracht hier- 


van een beeld te geven aan de hand van documenten die fragmentair in 
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kanden vielen van « niet ingewijden » en met behulp van onthullingen van 
bekeerde logebroeders. Het boek bedoelt mi. niet zozeer een wetenschap- 
pelijke fundering dan wel een zakelijk relaas te geven van de invloed der 
vrijmetselarij in de onderscheiden landen. Zo lezen wij na een kort inlei- 
dend hoofdstuk over ontstaan en karakter der vrijmetselarij, het min of 
meer volledig verslag over haar activiteit in de europese landen, eerst in 
de 19° eeuw tot aan de wereldoorlog van 1914, vervolgens in verband met 
de wereldoorlog en daarna tot 1939. 

Het loont de moeite kennis te nemen met dit werk en de vele verras- 
sende feiten die het aan het licht brengt ; bovendien doorheen deze les van 
geschiedenis klinkt een ernstige waarschuwing aan alle goedmenenden, om 
in de toekomst op de hoede te zijn voor de activiteit van de vrijmetselarij. 

ME, 
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J. LECLERCQ, Valeurs chrétiennes, Cahiers de la Revue Nouvelle, Tournai, 
Casterman, 1952, 20 x 13 cm, 208 p., rel. 54 frs. 

Le nouveau livre du Chanoine Leclercq réunit des études dont la plupart ont 
été publiés, en diverses circonstances, pendant la seconde guerre mondiale. Marquons 
simplement les titres de chapitres : Réflexions sur la Providence ; Le Prix de la Vie ; 
Mort et Résurrection ; Souffrance et Christianisme ; Paix et Joie Chrétienne ; Gran- 
deur de la Vieillesse ; "Etat de Maladie ; Prière d'un Malade non résigné ; Le dernier 
Pas. — Ces articles restent d’actualité, car le monde ne se détache pas du drame. Les 
vérités qu’ils rappellent paraissent amères aux hommes et pourtant c'est en elles qu'on 
trouve le bonheur. Nul n'est chrétien dans sa vie, sil ne s'est penché sur le problème 
de la souffrance. Nul non plus ne résout l'énigme de la vie, sil n'a résolu le problème 
de la souffrance. Et parce que le chrétien est seul à pouvoir le résoudre, il est seul 
à pouvoir comprendre la vie. AR. 


H. LUETZELER, Bild Christi (Der Bilderkreis, n. 1), Freiburg, Herder, 1951, 
19 x 12 cem., 16 blz, tekst, 25 ten dele meerkleurige reproducties, D.M. 3.20. 

R. LINDEMANN, Begegnung (Der Bilderkreis, n. 21), idem. 

R. SCHNEIDER, Die Beter (Der Bilderkreis, n. 32), idem. 

L. SCHREYER, Der schauende Mensch (Der Bilderkreis, a. 33), idem. 


Om deze Herderuitgaven te karakteriseren kunnen wij niet beter doen dan de 
tekst te vertalen waarin de uitgevers hun bedoeling uitgedrukt zien : «Der Bilderkreis 
wil de weg tonen naar het wezen van de kunst. In tegenstelling met de louter historisch 
of aesthetisch gerichte beschouwingen wil deze collectie de mens er toe brengen de 
kunst te beschouwen als beeld van het rijkgeschakeerde leven. Met deze verzameling 
is bedoeld de boventijdelijke waarde van de afzonderlijke kunstwerken in hun nabijheid 
tot ons eigen bestaan te tonen. Zij neemt de kunstgewrochten mede op in onze gelukkige 
of moeitevolle ogenblikken, opdat zij ons tot hulp en vreugde worden, opdat wij in 
waar contact met hen zouden groeien in kennis, rijpheid en adel». 

Reeds vóór de oorlog verschenen een dertigtal bandjes, waarvan sommige na de 
brand werden heruitgegeven. Intussen wordt de reeks voortgezet. Ieder boekje behendelt 
een bepaald thema. In een elftal bladzijden wordt dit thema in zijn vele menselijke 
schakeringen uitgewerkt en voor elk van die facetten wordt verwezen naar één of meer- 
dere, zwartwitte of gekleurde kunstreproducties, in het tweede gedeelte van het boekje 
verzameld. H. Lützeler verzamelde een keuze van Christusbeelden waarin de eigenaard 
van ieder tijdsperiode weerspiegeld liet. R. Lindemann handelt over het eminent mense- 
lijk thema der «ontmoeting», het aangeroepen worden en antwoord geven, dat de 
kloof tussen mens en mens, tussen mens en wereld overbrugt. Dit thema wordt hier 
ontleed in enkele van zijn ontelbare aspecten : de ontmoeting tussen God en mens, 
tussen de mens en zijn verrader (Judas), tussen de vader en de verloren zoon, tussen 
man en vrouw, enz. In het derde boekje beschouwt R. Schneider de biddende mensen 
die in navolging van de Heer en aansluitend bij Maria de verzoening van de wereld 
met God bewerken. In het vierde boekje wordt een andere vorm van ontmoeting in de 
kunstwerken ontleed : het schouwen, het zien : «jener schauende Blick ist ein tiefes 
Vereinen. Er dringt in das Wesen der Erscheinung. In seiner Tiefe offenbart das 
Schauen die Gegenwart des Unsichtbaren.» Het is een echt meesterwerkje van de 
hand van L. Schreyer. — Keurig uitgegeven, in een handig formaat zijn deze boekjes 
om hun opvoedende waarde gegeerde kleine geschenken. AR. 
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OPUSCULA RECEPTA 


J.W. HOFSTRA, De Wonderen van Fatima, Antwerpen, Sheed en Ward, 1951, 
1x 13em35efr; 

In zeven kleine hoofdstukken worden ons de historische gegevens over de ver- 
schijningen en de boodschappers van Fatima in aangename verhaaltrant weergegeven. 

* HJ. SPIER, Getuigen van Jehova of van de antichrist (Kathedraalreeks 1), H. 
MULDER, Mormoonse misleiding (Kathedraalreeks 2), Delft, Uitgeverij Van Keulen, 
1952, 19 x 12,5 cm, 48 en 40 blz., Fl. 1,25 en 1. 

Twee boekjes bevattende een antwoord van protestantse zijde aan de opvattingen 
van de getuigen van Jehova en van de Mormonen of volgelingen van Joseph Smit. Het 
standpunt der afwijkingen is objectief weergegeven ; het antwoord blijft van katholiek 
standpunt uit onvolledig. 

L. JANSSENS, Liefde en sociaal leven, Antwerpen, ’t Groeit, 1951, 12’ x 16,5 cm., 
40 blz, 25 fr. 

Vijf radiocauseries over de wezenlijke betekenis van de christelijke liefde in ons 
leven en in onze tijd, bepaald over de grondvesting van het sociaal leven en de sociale 
verhoudingen in de christelijke liefde. 

B. VAN MAELE, Biechtboekje A. Voor de jonge kinderen beneden de plechtige 
Communie ; Biechtboekje B. Voor de jeugd boven de plechtige Communie, Averbode, 
Secretariaat van de E‚K., 1951, elk 16 blz, 5 fr. 

M. HUYBRECHTS, Moeder, help uw kind bij zijn eerste biecht en eerste H. 
Communie, Averbode, Secretariaat van de E.K., 1951, 24 blz, 3 fr. 

Goede beknopte handleidingen voor de godsdienstige opvoeding der kinderen. 

F. DARCIS, Kerkelijk huwelijksboekje voor een gelukkig gezinsleven, Hasselt, 
Limburgs actiekomiteit voor liturgie, 15,5 x 12 cm, 68 blz, 10 fr. 

ID. Wij gaan trouwen. Onderricht voor verloofden, ibidem, 13 x 10,5 cm, 32 blz. 

ID., Missaal in dialoog, Hasselt, Uitgaven voor altaar en haard, 1951, 14 x 10 cm, 
115 blz. 

De twee eerste boekjes zijn nuttig voor verloofden en gehuwden om het huwelijks- 
leven in christelijke en godsdienstige geest uit te bouwen. Het derde bedoelt geen strikt 
missaal te zijn maar de mensen te leren bidden volgens de tijden van het kerkelijk jaar. 

J. LACROIX, L'homme marxiste (Etudes religieuses), Liége, La pensée catholique, 
1951, 19 x 12,5 cm, 64 p., 18 fr. 

Le texte du magistral exposé fait par Jean Lacroix à la semaine sociale de Paris 
en 1947. C'est une Étude profonde faite dans un rare esprit d'objectivité. 


A. LEONARD, Frangois Mauriac ou la psychologie du pécheur (Etudes religieu- 
ses), Liége, La pensée catholique, 1951, 19 x 12,5 cm, 120 p., 27 fr. 

Etude sur la personnalité de F. Mauriac d'après ses ceuvres. L'auteur développe 
les principaux thèmes mauriaciens : l'avidité passionnée de vivre, le désert de l'amour, 
Pattraction presqu’invincible des passions, l'espérance de la rédemption. 


A. SCHMITT, La prière de l'Eglise pour les malades, Paris, P. Lethielleux, 1951, 
19 x 12 cm, 160 p., 375 fr.f. 

Ce petit livre mérite de retenir l'attention de tous les prêtres qui exercent leur 
ministère auprès des malades. Il est composé de tout ce que la liturgie du missel et du 
rituel offre sur ce sujet. L'auteur a groupé ses éléments en trois sections qu'il intitule 
1. les malades 2. les mourants 3. prières diverses. 
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R. GUARDINI, Le chemin de croix du Seigneur notre sauveur. Traduction par 
B. GIRAUDET, Tournai, Casterman, 1951, 19 x 12 cm, 54 p. 

Guardini trouve dans Pexercice du chemin de la croix à coté de la compassion 
aux souffrances du Christ, surtout l'école qui enseigne à vaincre la souffrance. S’in- 
spirant de cette idée il élabore un modèle d'ezercise du chemin de la croix, qui 
s’éloigne du genre trop plaintif et faible de beaucoup de nos livres de prière. 


M. BORRES, Ma vie par la croix, Tournai, Desclée et Cie, 1951, 18 x 22 cm, 
114 p., 40 fr. 

Sept exercices du chemin de la croix élaborés selon la nature propre de chacun 
des septs sacrements. 


J. DERMINNE, Le témoignage de la charité dans Eglise au XXe siècle suiwi des 
rapports émanés de la société S. Vincent de Paul (Etudes religieuses), Liège, La pensée 
catholique, 1951, 19 x 12,5 cm., 139 p., 30 fr. 

Les ceuvres de bienfaisance, jadis exclusivement aux mains de l'Eglise, se sociali- 
sent et se laïcisent de plus en plus. Mr le Chanoine Derminne, de regrettée mémoire, 
étudie en rapport avec ce phénomène s’il faut envisager la disparition prochaine des 
«euvres de charité. Après avoir défini l'assistance charitable et recherché ses fondements 
théologiques, il conclut que la charité gerde un champ d'action pour le moins aussi 
étendu que naguère. 

Confiteor. Manuale synopticum ad confessiones audiendas in 12 linguis, 2a editio, 
Bruxellis, Foyer Notre Dame, 1951, 14,5 x 9,5 cm, 104 p., 15 fr. 

Een klein boekje dat van groot nut kan zijn voor het biechthoren van vreemde- 
lingen wier taal men niet verstaat. Het bevat de biechtmaterie in 11 levende talen. Een 
fascikel dat los in het boekje steekt en voor de priester bestemd is geeft de latijnse 
vertaling er van. Door een systeem van corresponderende nummers is het de priester 
mogelijk op aanduiding van het nummer der biechtmaterie door de penitent, de belij- 
denis te kennen. Tets analoogs laat de priester toe de penitentie op te leggen, of andere 
richtlijnen te geven. 


F.W. CAVIEZEL, Oui. pour toujours, Tournai, Casterman, 1951, 19 x 13,5 cm, 
320 p., 540 fr. f. 

Dans un roman antérieur «Ne demande pas pourquoi», l'auteur, Suisse allemand, 
avait étudié le problème du droit de F'enfant à la vie, même si sa présence dans le sein 
maternel ou son enfantement devait faire courir à la mère un danger de mort. Ici il 
examine le problème du divorce. Le point de vue qu'il tient est celui de l'Eglise 
catholique. La thèse générale est exacte. Cependant il y a une certaine confusion entre 


le droit d'un conjoint à une sóparation avec un prétendu droit au divorce proprement dit. 


T. LINDEKRUIS, Het signaal staat op groen, Antwerpen, Vlaamse Boekcentrale 
1951, 21 x 15,5 cm, 171 blz, ing. 74 fr, geb. 98 fr. 

Een boek van de bekende priester jeugdschrijver voor de rijpende en zelfs voor 
de volwassen jeugd tussen 17 en 20 jaar. Schrijver kan zeer aangenaam vertellen en 
tevens als psycholoog zo raak de problemen van de huidige vlaamse jeugd ontleden en 
oplossen. Jongelui zullen dit boek met spanning lezen. 


ANGELE VALEZ, Lire et comprendre, Anvers, De Nederlandse Boekhandel, 1951, 


19,5 x 14 em, 94 p., rel. 35 frs. 


G. DUHAMEL, Les livres du Bonheur. Extraits présentés et commentés par Á._ 
BOTTEQUIN (Eerivains du temps présent, n. 1), Anvers, De Nederlandse Boekhandel, 8 


1951, 132 p., 19,5 x 14 cm., rel, 40 frs, 


Articuli 


DE BETEKENIS VAN HET CHRISTELIJK DOOPSEL 
IN HET NIEUW TESTAMENT 


leder sacrament heeft een bepaalde betekenis die bovendien bij aan- 
wezigheid van de vereiste gesteltenissen in de mens uitgewerkt wordt. Ook 
het doopsel is een teken van heilige werkelijkheid. Men denkt spontaan aan 
de vergiffenis der erfzonde, aan het christen mens-zijn, aan het kindschap 
Gods, enz. Er schijnen verschillende betekenissen aan het doopsel verbonden, 
of althans onderscheiden aspecten van een fundamentele zin. Nu ligt het in 
onze bedoeling deze betekenissen van het doopsel volgens de bronnen van 
het Nieuw Testament even nader te omschrijven. Hierbij beperken we ons 
tot de meest uitdrukkelijke teksten waarin zeker over het doopsel spraak 
is (1). We beogen verder ook niet de strikte katholieke sacramentsopvatting 
voor het doopsel te verdedigen, noch de specifieke resultaten ervan dieper 
uit te werken. We zullen dus de nieuw-testamentische teksten over het doop- 
sel in onderscheiden kategoriën verdelen, naargelang het aspect dat uitdruk- 
kelijk naar voor treedt, om op het einde de vraag te beantwoorden welke 
fundamentele betekenis aan het doopsel dient toegekend te worden. 


Het Doopsel als reinigingsbad 


Een eerste opvatting die in de primitieve kerk duidelijk naar voor 
komt, verbindt de wassing van het doopsel rechtstreeks met de geestelijke 
zuivering bestaande in de vergiffenis der zonden. Hieruit groeide een symbo- 
lisme van het christelijk doopsel, dat in zekere mate gemeenschappelijk is aan 
alle wassingen en doopsels in de Joodse en de Griekse wereld (2). Waar 
echter deze doopsels een wettelijke of rituele zuivering betekenden, is het 
christelijk doopsel een reinigingsbad dat iedere gedoopte van morele zonde 
en schuld bevrijdde. 


(1) A. DALES, La donnée baptismale du Nouveau Testament et lenseignement des 
Pères, in Supplément au Dict. de la Bible, t. 1, eol. 864-871 ; J. COPPENS, 
Baptême dans les Eglises Judéo-Chrétiennes, ibidem, col. 886-892 ; J. COPPENS, 
Baptême dans les Eglises Pauliniennes; ibidem, col. 895-902 ; A. HULPIAU, Het 
doopsel (Leerboeken der Dogmatica), Standaard-Boekhandel, 1935 ; R. SCHNA- 
CKENBURG; Das Heilsgeschehen bei der Taufe nach dem Apostel Paulus, München, 
1950; H. SCHWARZMANN, Zur Tauftheologie des HI. Paulus in Röm. 6, 
Heidelberg, 1950 ; P. HENRY, Het sacramentalisme van het doopsel, in Bijdragen, 
1950, blz. 24-48. 


(2) J. THOMAS, Le mouvement baptiste en Palestine et Syrie (Diss. ad gradum 
mag.), Gembloux, 1935, 


rs ä 


In de algemene vorm van redding komt dit aspect van het doopsel voor | 
in Me 16, 16. Het doopsel is er teken van het heil in tegenstelling met de 
veroordeling waarvan de ongelovige, die het doopsel uitsluit, het voorwerp _ 
is. Het verband van het doopsel met de vergiffenis der zonden is aanwezig 
in het slot van de rede van Petrus na het sinxenwonder (Hand. 2, 38): als 
voorwaarde tot het heil vraagt hij : « Dat iedereen gedoopt worde in de 
Naam van Jezus Christus tot vergiffenis der zonden ». Rechtstreekser is dit 
verband in het verhaal van Paulus’ bekering, in de woorden waarmee Ananias 
Paulus tot het doopsel opwekte : « Sta op, laat u dopen en uw zonden afwas- 
sen onder aanroeping van zijn naam » (Hand. 22,16). Het doopsel is de 
wassing van het lichaam die terzelfdertijd de reiniging van zonden inhoudt. 
Meer nog in 1 Cor. 6, 11 wordt het doopsel zelf ablutio genoemd : Paulus 
noemde juist daarvóór een reeks zondaren die aïlen van het Rijk Gods uit- 
gesloten worden (I Cor. 6,9-10) ; hij richt zich dan tot de christenen : 
« Zo (zondaren) waren sommigen onder U. Maar gij zijt rein gewassen 
(abluti), gij zijt geheiligd, gij zijt gerechtvaardigd in de naam van Onze 
Heer Jezus Christus en door de Geest van onze God» (1 Cor. 6,11). De 
ablutio waarover spraak, staat op de zelfde lijn als de volgende nadere bepa- 
lingen ervan («geheiligd — gerechtvaardigd »), en schijnt daarom recht- 
streeks en alleen op de geestelijke reiniging van zonden te duiden. Niettemin 
is het doopsel als reële wassing met water hierin nog vervat, omwille van 
dezelfde betekenis in Hand. 22, 16, alsook omwille van de werkwoordvorm 
in de aorist, die een éénmalige fundamentele handeling in het verleden 
onderstelt. Bovendien, de « heiliging en de rechtvaardiging in de naam van 
de Heer Jezus Christus en door de Geest van onze God» duiden nog het 
doopsel aan. 

Petrus, in zijn eerste brief (3,21), sluit bij deze oud-christelijke gedachte 
van het doopsel als wassing tot zondenvergiffenis aan. Hij trekt een parallel 
tussen het water van de zondvloed en het water van het doopsel. In het eerste 
« werden enige — acht personen — gered door het water heen. Als vooraf- 
gebeeld doopsel redt thans dit water ook u, niet als een afwassing van de 
onreinheid naar het vlees, maar als een bede tot God om een goed geweten 
door de opstanding van Jezus Christus ». Het water van de zondvloed komt 
dus voor als een voorafbeelding van het water van het doopsel. Evenals 
de acht mensen, als door het water heen, in de ark het lichamelijk leven 
hebben gered, zo redden wij door het water van het doopsel heen onze 
ziel ten eeuwigen leven. Doch het doopsel bedoelt geen afwassing van het 
lichaam, maar een reiniging van de ziel, van het geweten, waarmee dan 
ook een persoonlijke inzet moet gepaard gaan (1). 


(1) J. BELLAMY, Baptême dans la Sainte Ecriture, in D.T.C., t‚ 2, col, 175, 
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Dit aspect van zondenreiniging wordt in de voorgaande teksten recht- 
streeks met het ritueel element van de uiterlijke wassing verbonden. Op 
andere plaatsen in de H. Schrift wordt eveneens een afsterven van de zonde 
met het doopsel verbonden, echter niet meer zo rechtstreeks omwille van 
de rituele wassing, maar omdat wij door het doopsel tot de gemeenschap 
met Christus’ dood gedoopt zijn (Rom. 6,2 ; Col. 2,12). Hierin komt dan 
een andere, wellicht meer fundamentele betekenis van het christelijk doopsel 
naar voor, die verder zal behandeld worden. 

Een vaststelling in verband met het doopsel als bad van reiniging dient 
hier nog aan toegevoegd. Het blijkt immers dat Paulus het doopsel ziet als 
reinigend bad, niet alleen voor de individuele gelovige, maar ook voor de 
Kerk als geheel genomen. In Eph. 5,26 stelt hij de offerbereide houding 
van Christus tot zijn kerk aan de mannen als voorbeeld voor de huwelijks- 
beleving. Hij verklaart : « Gij mannen, hebt uw vrouwen lief zoals ook 
Christus de Kerk heeft bemind. Hij heeft zich voor haar overgeleverd om 
haar te heiligen, kaar reinigend door het waterbad, vergezeld van het 
_woord.… ». Hieruit blijkt dat de heiliging van de Kerk, op grond van Chris- 
tus’ dood, geschiedt door de zuivering die het doopsel voor de hele Kerk 
bewerkt. Dit houdt ongetwijfeld verband met de opvatting van de Apostel, 
die in het doopsel de fundamentele grondslag ziet van de kerkelijke eenheid 
in Christus (Eph. 4, 4 ; 1 Cor. 1, 13 ; 1 Cor. 12, 13) (1). 


Het Doopsel als bad van wedergeboorte in de H. Geest. 


Als wedergeboorte uit water en de H. Geest wordt het doopsel uitdruk- 
kelijk geschetst in Jo 3, 3-5 en Tit. 3,5. 

In zijn onderhoud met Nicodemus (2) leert Christus de eigen aard van 
het christendom : niemand kan het Rijk Gods binnengaan of i.a.w. het 
eeuwig leven ontvangen, steunend op zijn menselijke natuur alleen. Zuiver 
menselijkheid moet herboren worden ( &vw0ey v. 3). Gezien er immers een 
afgrond is tussen het hemelse en het aardse, komt men enkel uit kracht van 
‚God op het hemels plan. Op de vraag van Nicodemus, die deze nieuwe 
geboorte louter materieel en aards ziet, (v. 4) hoe dit mogelijk is, geeft 
Christus een nadere bepaling : Voorwaar, voorwaar ik zeg U : zo iemand 
niet herboren wordt uit water en Geest, kan hij niet ingaan in het koninkrijk 
Gods (v. 5). Er is dus in het christendom een positief ingrijpen van God 
dat de mens in zijn diepste wezen omvormt. Dit ingrijpen van God geschiedt, 
althans aanvankelijk, door middel van het christelijk doopsel, waarover hier 


(1) R. SCHNACKENBURG, Op. cit, blz. 7. 


(2) P. van IMSCHOOT, De colloguio cum Nicodemo, in Collationes Gandavenses, 1937, 
blz, 181-186, 
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zonder twijfel sprake is. In feite immers denken de christenen die dit lezen 
spontaan aan het doopsel. Johannes stelde bovendien zelf in 1,33 reeds de 
tegenstelling tussen het doopsel in water van Johannes de Doper en het 
doopsel in de H. Geest, dat Christus zou brengen. Eveneens is in de eerste 
gemeenschap van Jerusalem (Hand.) en bij Paulus het doopsel in Geest 
de technische naam van het christelijk doopsel, omdat het uitstorting van 
de Geest medebrengt (Hand. 2,38 ; 8, 16-17 ; 19,5-6; 1 Cor. 6,11 ; 12, 
13 ; Tit. 3,5). De critici zijn het overigens eens dat het hier gaat over het_ 
christelijk doopsel (1). 

Op eendere wijze leert Paulus in zijn brief aan Tit. 3,5 dat « we verlost 
zijn niet op grond van gerechte werken die we gedaan hebben, doch op 
grond van Gods barmhartigheid door het bad der wedergeboorte en der 
vernieuwing van de H. Geest, dien Hij overvloedig over ons heeft uitgestort 
door Jezus Christus, onze Verlosser ». Het bad der wedergeboorte en der 
vernieuwing van de H. Geest is het christelijk doopsel. De vermelding 
avarauvwoes mvebparos àyvov bedoelt geen tweede heilsmiddel naast het 
doopsel, maar alleen een nadere verklaring van de heilsgebeurtenis der 
wedergeboorte. De primitieve Kerk immers kent slechts als beslissend red- 
middel’het doopsel (Hand. 2, 38 ; 16, 31-33 ; Me 16, 16 ; Jo. 3, 3-5 ; I Pet. 
3, 20), dat vanaf het begin met de gave van de Geest verbonden was. Gram: 
maticaal horen _makyyeveola em avaxavwars ook eng samen. Beide woorden 
hangen immers af van Àovrpoö dat het doopsel in water is, en van êowoev. 
Aan za\w korrespondeert overigens ava, en de actieve vorm van xatvwas 
duidt op een scheppende handeling (2 Cor. 4, 16), die als een passende 
aanvulling van de yeveota kan beschouwd worden (2). 

Deze twee omschrijvingen over de eigen aard van het christendom als 
een geboorte. vanuit den hoge, met sekundair de aanduiding van het concreet 
middel daartoe, laten ons toe deze betekenis van het doopsel synthetisch 
samen te, vatten. 

Het doopsel betekent een geboorte : dit is op de eerste plaats een ge- 
boorte vanuit den hoge, uit God. Primordieel heeft het bijwoord &vw0sy hier 
deze locale, zin, zoals overigens ook in Jo. 3,31 ; 19, 11-23. Dezelfde idee 
is ook te vinden in Jo. 1,13 waar eveneens de eigen aard der christenen 
wordt aangeduid, alsmede in. 1 Jo. 2, 29; 3,9; 4,7 ; 5, 18. sene is het 
doopsel de wedergeboorte uit God. 

Deze geboorte kan niet tot stand gebracht worden door het vlees, d.w.z. 


(1) Het Concilie van Trente verklaart overigens dat de woorden «herboren worden 
uit water en Geest» niet als een metaphoor mogen opgevat worden: SS. VI, 
can. 1, Denz. 858. 


(2) R. SCHNACKENBURG, Op. cit blu. 8-14. 
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door de menselijke natuur, aan zichzelf overgelaten « Wat uit vlees is gebo- 
ren, is vlees, en wat uit de Geest geboren is, is Geest» (Jo. 3,6). De mens 
immers als aards wezen, zwak en hulpbehoevend, kan uit zichzelf niet tot 
een hoger plan komen. Indien hij tot het goddelijk plan wil opstijgen, dan 
is dit alleen mogelijk door het goddelijk princiep van de Geest. Vandaar 
kan Christus de geboorte uit den hoge (Jo. 3,3) gelijkstelien met de 
geboorte uit water en de H. Geest (Jo. 3,5). Deze Geest bij Johannes is de 
eigen kracht van God voor zover zij medegedeeld wordt aan de mens. Hij 
is de vrucht van Christus’ verheerlijking (Jo. 7,39). Evenzo ziet Paulus 
in Tit. 3,5 de wedergeboorte in het doopsel als een herschepping van de 
H. Geest, gezien wvaxavwas de wedergeboorte, zoals hoger vermeld, nader 
kenmerkt. 

Het doopsel als geboorte uit God is terzelfdertijd een nieuwe geboorte 
van de mens, even reëel, ofschoon spiritueel en onzichtbaar, als de lichame- 
lijke geboorte. Er ontstaat door het doopsel derhalve een nieuw schepsel, 
een nieuwe mens. Alleen in die zin kan men de term vyewnôg (Jo. 3,3,5) 
aanwenden. Sekundair heeft dvwlev ook deze temporele betekenis (opnieuw), 
gezien Nicodemus duidelijk deze zin aan het woord van Christus vasthecht 
(v. 4) zonder door Christus op dit punt te worden verbeterd ; alleen is het 
op te vatten als een geboorte van spirituele aard (v. 5). Overigens begreep 
de Vulgaat en de latijnse traditie het woord dvwfev in die zin. Het Johannes- 
Evangelie beklemtoont tenslotte op een speciale wijze het reëel, ofschoon 
onzichtbaar karakter van deze nieuwe geboorte, door de vergelijking met de 
wind : «Verwonder U niet omdat ik U zeide : gij moet opnieuw geboren 
worden : de wind waait waar hij wil en ge hoort zijn gesuis, maar ge weet 
niet vanwaar hij komt en waarheen hij gaat : zo gaat het iedereen die uit 
de Geest is geboren » (Jo. 3,8). Evenmin als we de oorsprong of de bestem- 
ming van de wind kennen en nochtans weten dat hij werkelijk bestaat en zijn 
kracht aanvoelen, zo geraken we evenmin wijs uit de concrete werking van 
de Geest in de wedergeboorte. Hij is nochtans een werkelijkheid en heeft 
_efficaciteit, ofschoon door het menselijk oog niet waargenomen. Ook Paulus 
denkt ongetwijfeld aan een nieuw leven en dus aan een nieuwe geboorte, 
als hij het bad der wedergeboorte omschrijft als een herschepping van de 
H. Geest. Wij worden daardoor immers erfgenamen van het eeuwig leven 
(Tit. 3,7), een nieuw schepsel (2 Cor. 5, 17). 

Deze gedachte van het doopsel als wedergeboorte uit God door de H. 
Geest, uitdrukkelijk voorgehouden in de twee vermelde teksten, is op andere 
plaatsen impliciet verbonden met andere aspecten. Zij is aanwezig in Rom. 
6,4 en Col. 2,12, waar het doopsel als heilsgebeuren met Christus wordt 
geschetst : de christen, door zijn vereniging met Christus, zal voortaan in 
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een nieuw leven wandelen, deelachtig aan het verrijzenisleven van Christus. 
Wat is dit anders dan het begrip van wedergeboorte ? Evenzo is zij aan- 
wezig in Gal. 3, 26 waar wij kinderen van God — dus geborenen uit God — 
worden genoemd, omdat allen die tot Christus gedoopt werden, met Christus 
werden omkleed. Het resultaat immers van de wedergeboorte uit God is 
juist het kind van God te zijn. Zo sluit de gedachte van het kindschap Gods 
dan ook de wedergeboorte in (Jo. 1, 12-13 ; Rom. 8, 15-16, 29 ; Gal. 4,7 ; 
I Pet. 1,4; 1 Jo. 3,1). Ten laatste is de gedachte der wedergeboorte nog 
aanwezig, meer verwijderd echter, in de teksten waarin de gave van de H. 
Geest met het doopsel verbonden wordt. (Jo. 1, 33 ; Hand. 2,38 ; 1, Cor. 
6,11 ; 12,13). De Geest is immers juist het princiep van de wedergeboorte 
en van het nieuw leven dat de mens zal omvormen. 


Het Doopsel als toeëigening tot God en tot Christus. 


Het doopbevel van Christus vóór zijn hemelvaart, en de toediening van 
het doopsel in de eerste apostolische gemeenschap geven een doopbetekenis 
weer, die schijnbaar aan de oppervlakte blijft en slechts onrechtstreeks de 
diepere werking van zondenvergiffenis en uitstorting van de Geest laat ver- 
moeden. Het doopsel beduidt er eenvoudigweg dat men « christen » wordt, 
La.w. dat men in zekere zin tot Christus en tot God geconsacreerd wordt. 
Dit aspect van het doopsel bouwt zich uit in verschillende vormen. 


1. — Onder de originele dubbele vorm van toeëigening tot Christus en 
tot de Drieeenheid is het aanwezig in het doopbevel van Christus (Mt. 28, 
19) : « Mij is alle macht gegeven in de hemel en op aarde. Gaat dus heen, 
onderwijst ( paOnredsxre ) alle volkeren hen dopend (_fBartovres }) in de 
naam ( elstò Ôvopa ) van de Vader en van de Zoon en van de H. Geest, 
hen lerend ( Òzoxovres ) te onderhouden al wat ik U heb geboden ». De 
letterlijke vertaling van paOntetoate is «tot leerling van Christus maken ». 
De apostelen krijgen tot taak alle volkeren zo te christianiseren. De inlij- 
ving tot Christus zullen zij bewerkstelligen, enerzijds door hen te dopen, en 
anderzijds door hen te leren onderhouden al wat Christus bevolen heeft. 
Het doopsel is dus het eerste element van het christen zijn of van het toe- 
behoren aan Christus. Verder is het juist een inlijving tot Christus, omdat 
het consacreert tot de drie goddelijke personen. Alle volkeren kunnen leer- 
lingen van Christus worden, omdat het doopsel hen zal overbrengen in het 
domein of de levenssfeer van de Vader, van de Zoon en van de H. Geest. 
Daarmee is proxime niet een eigenlijke doopformule uitgedrukt, maar in 
verband met de grondslagen van het heil de richting aangegeven van de 
werking van het doopsel : het is verbinding met de Vader van wie het 
heilsleven uitgaat, met de Zoon waarin de Vader zich openbaart, met de 
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H. Geest, wiens werkzaamheid het karakteristieke van de heilstijd uitmaakt. 
Het lag echter voor de hand dat dit programmawoord van Christus aldra 
als formule bij de toediening van het doopsel zou dienen, zoals reeds blijkt 
in de Didachè, VII, 1,3 en bij Justinus (Apol. 1,61) (1). 

2. — Onder het kenmerk van toeëigening en consecratie van de ge- 
doopte tot Christus’ persoon alleen wordt het doopsel toegediend in de 
apostolische gemeente van Jerusalem en bij Paulus. 

De verschillende uitdrukkingen die deze primaire betekenis in de Hand. 
der Ap. schijnen voorop te stellen zijn bekend (2). Hand. 8,16 vermeldt 
dat de Samaritanen, vóór ze door de handoplegging van de apostelen de 
H. Geest ontvingen, alleen maar gedoopt waren in de naam («is zò òvopa ) van 
de Heer Jezus. Evenzo volgens Hand. 19,6 worden de discipelen van 
Ephese, die alleen het doopsel van Johannes kenden, door Paulus tot de 
naam (els to dvopa ) van de Heer Jezus gedoopt. Bij deze twee uitdrukkingen 
voegen we nog de twee licht verschillende teksten van Hand. 2, 38 en 10, 48: 
de eerste betreft het slot van Petrus’ rede op de Sinxendag « Bekeert U 
allen en dat iedereen gedoopt worde in (rt ) de naam van Jezus Chris- 
tus... » 5 de tweede betreft ook een bevel van Petrus de heidenen, over wie 
de H. Geest reeds neerdaalde, te dopen in (èv ) de naam van Jezus Christus. 

Gezien òvopa de persoon en de persoonswaarde betekent (Hand. 4, 12 ; 
5, 4l ; 8, 18; 9, 16 ; 26, 19), onderstelt het doopsel tot ( ek ) de naam 
Jezus zeker een intieme betrekking tussen de gedoopte en de persoon van 
Christus, die wij als toeëigening tot Christus kunnen kenmerken. Mogelijks 
kan sekundair in Hand. 2,38 en 10,48 ook de toediening op gezag van 
Christus verstaan worden. Diensvolgens geldt het doopsel als de voorwaarde 
om in de gemeenschap rond Christus opgenomen te worden. (Hand. 2, 40). 

Om echter de volle praegnante betekenis van deze uitdrukkingen te 
vatten, moeten we beroep doen op de zinsidentieke omschrijvingen van het 
doopsel bij Paulus, bepaald in 1 Cor. 1,13 alsmede in Gal. 3,27 en Rom. 
6,3. 

Er is twist in de Corinthische gemeente, daar er zich verschillende par- 
tijen gevormd hebben die ieder op een bepaalde persoonlijkheid beroep 
doen, hetzij Paulus, Apollo, Kephas of Christus zelf (1 Cor. 1,12). Voor 
de Apostel betekent dat praktisch een neerhalen van de éénmalige betekenis 
van Christus. Dusdanig immers beschouwt men Christus als leider van een 
bepaalde sekte en laat men Hem met mensen rivaliseren, of is men althans 
in gevaar het te doen. Daartegen voert Paulus aan « Is Christus soms ver- 


(1) M. MEINERTZ, Theologie des Neuen Testaments, Band 1, Bonn, 1950, blz. 123. 
(2) M. DE JONGHE, Le baptême au nom de Jésus d'après les Actes, in Eph. Theol. 
Lov., 1933, t.10, blz. 647, 


RA 


deeld ? Of is Paulus soms voor U gekruisigd ? of zijt gij in Paulus’ naam 
(els zò dvopa Ilashov ) gedoopt ? Ik ben er dankbaar om dat ik niemand van 
U gedoopt heb behalve Krispus en Kajus, zodat men niet zeggen kan dat 
gij in mijn naam ( els zò ëuòvòvopa } gedoopt zijt» (1 Cor. 1, 13,15). 
Paulus pleit voor de eenheid onder de christenen op grond dat Christus on- 
verdeeld en ondeelbaar is. Slechts Christus is voor hen gestorven en vandaar 
behoren zij alleen aan Christus toe (cfr. 1 Cor. 1, 23 ; 6, 19 ; 2 Cor. 10,7). 
Evenzo werden zij alleen tot Christus’ persoon gedoopt en tot geen andere 
(v. 13-15), omdat alleen Christus en geen andere voor hen is gekruisigd 
en dat er buiten Hem geen heil bestaat (1 Cor. 1, 18). Uit deze omschrijving 
valt een scherper licht op de betekenis van het doopsel tot Christus’ naam. 
Het wordt een gemeenschap met Christus, een consecratie tot Christus en 
tot Christus alleen, een blijvende consecratie bovendien, die spijts scheuring 
en twist niet vernietigd wordt. Men kan zeggen dat het doopsel de christen 
tot eigendom van Christus maakt. Als dusdanig is het ook een teken van 
eenheid en gemeenschap onder de christenen, omdat zij allen tot die ene 
Christus gedoopt zijn. 

Dezelfde betekenis dringt zich op in Gal. 3, 27a : « Gij allen immers 
die gedoopt zijt tot Christus (_ els Xputòy ) — hebt U met Christus om- 
kleed » en in Rom. 6,3a « of weet gij niet dat wij allen die gedoopt zijn 
tot Christus (eis Xpuotòv }.…. De uitgave van Canisius vertaalt (BarriGeu els 
Xprovòv herhaaldelijk zeer juist door « dopen tot de gemeenschap met 
Christus». Het doopsel betekent minstens altijd deze gemeenschap met 
Christus. D’ Ales (1) en andere exegeten vertalen Gal. 3, 27a door « indom- 
pelen in Christus » (plonger dans le Christ mystique). De uitdrukking zou 
dus betekenen dat alle christenen lokaal verenigd zijn in de pneumatische 
Christus, in zover ze gezamenlijk zijn lichaam uitmaken. Daartegenover 
staat duidelijkerwijze dat Christus bij Paulus altijd de persoonlijke Christus 
is. Het doopsel, ook in Gal. 3, 27 en Rom. 6, 3, is de christelijke initiatieritus 
die bij iemand inlijft : door de ritus van het sacrament worden wij ver- 
bonden met de persoon van Christus Jezus in wie wij het heil kunnen vinden. 
Daarom dient de uitdrukking « Banubewels Xptatov _» vertaald door « dopen 
tot Christus», niet door « indompelen in Christus», noch minder door 
« dopen zodat men iets vormt met Christus» (2). Bevestiging van deze 
zienswijze kan gevonden worden in gelijkaardige uitdrukkingen, als het 
doopsel « tot Mozes» (1 Cor. 10,2), dat een initiatie tot Mozes is en niet 
een mystieke vereniging, en het doopsel tot Paulus (l Cor. 1, 13) dat een 


(1) A. DALES, Art. cit in Supp. au Dict. de la Bible, t. 1, col. 867. 
(2) L. CERFAUX, Le Christ dans la théologie de saint Paul (Lectio divina), Paris, 
1951, blz. 249-253. 
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inlijving (overigens verworpen als een vloek) tot Paulus zou zijn, die bij 
slag als stichter van een godsdienst zou gelden. 

3. — Deze tweede vorm van het doopsel, als consecratie tot Christus, 
bouwt zich verder uit in een soteriologische en ecclesiologische richting. 
Indien het immers een consecratie is tot Christus’ persoon, dan betekent het 


_ook het lidmaatschap van Christus’ lichaam, de deelname aan Christus’ zijn 


en leven, en de in liefde actieve vereniging van allen in Christus. Dit aspect 
komt naar voor in I Cor. 12, 13 en Gal. 3, 27b. 
In 1 Cor. 12, 138 pleit St Paulus opnieuw voor de eenheid van de Kerk 


‚van Corinthe, die dreigt verscheurd te worden door het overdreven gebruik 


van de charismen of geestesgaven. « In de verscheidenheid van genadegaven 
— zegt St Paulus — is er slechts één Geest ; evenzo in de verscheidenheid 
van werkingen is er slechts één God die alles in allen werkt.» (12, 4-6). 
Hij ontwikkelt dan zijn gedachte en handelt eerst over de gave van kennis 
en de gave van mirakelen : « dit alles werkt één en dezelfde Geest, die ieder 
toedeelt zoals het Hem goeddunkt » (12, 6-11). Vanaf v. 12 spreekt hij over 
de verschillende bedieningen waarvan de Heer dezelfde is : « want zoals het 
lichaam één is ofschoon het vele leden heeft, en van de andere kant al de 
leden van het lichaam hoe talrijk ook één lichaam vormen, zo ook Christus 
(ís één en bezit vele ledematen die nochtans allen samen slechts één lichaam 
vormen). Wij zijn immers allen in één Geest tot één Lichaam (els êv opa) 
gedoopt, hetzij Joden of heidenen, slaven of vrijen.… » Verder (12, 13-26) 
ontwikkelt Paulus hoe de ledematen van het menselijk lichaam in zorg om 
elkander moeten samenwerken, om te besluiten in v. 27 « Welnu ge zijt één 
lichaam, dat het lichaam van Christus is, en ieder in ’t bijzonder zijn 
leden » (1). 

In dit kader wordt het toeëigenen tot Christus door het doopsel (cfr. 2) 
onze inlijving in het éne lichaam van Christus, dat persoonlijk blijft : d.i, 
in zijn gestorven en verrezen lichaam, zodat de christenen er de ledematen 
van zijn. Met dit persoonlijk lichaam van Christus worden zij derhalve 
mystisch geïdentificeerd of i.a.w. hebben zij een deelname door mystische 
identificatie aan het leven van de verrezen Christus ; het leven van de per- 
soonlijke Christus is in hen (2). Tenslotte omdat ze ledematen zijn van 


(1) L. CERFAUX, La théologie de Eglise suivant Saint Paul (Unam Sanctam), Paris, 
1942, blz. 217-224 ; IDEM, Le Christ dans … blz. 253-255. 


(2) «Nous avions préféré substituer à la formule «corps mystique», celle d'identifi- 
cation mystique au corps personnel du Christ. Tei le raccourci « Christ mystique » 
nous paraft moins paulinien que union mystique au Christ, participation par 
identification mystique à la vie du Christ ressuscité. Cette formule réserve mieux 
nos rapports avec le Christ personnel. Par la vie de la grâce, la vie du Christ per- 
sonnel est en nous ; elle nous fait crier Abba Pater, du son même que la voix du 
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Christus’ lichaam en zo in zijn leven delen, zullen alle ledematen ook samen 
lijden en zich samen verheugen (v. 26). 

Paralleel met deze bepaling staat de uitbouw van het doopsel als Chris- 
tus’ bekleding in Gal. 3, 27b. Het enige verschil met 1 Cor. 12,13 is, dat | 
Gal. het «lichaam » van Christus niet vernoemt maar kortweg Christus. 
« Gij allen immers die tot Christus gedoopt zijt hebt U met Christus om-_ 
kleed. Thans is er geen Jood meer of heiden, geen slaaf en geen vrije, geen 
man en geen vrouw. Want allen zijt ge één in Christus Jezus, en wanneer 
gij aan Christus toebehoort dan zijt gij ook het kroost van Abraham en 
erfgenamen volgens de belofte. » Het doopsel is hier uitdrukkelijk « bekleed » 
worden met Christus’ zijn en leven en, onmiddellijk daarmee samengaand, 
deelname aan zijn goddelijk Zoonschap. Het vers 27 immers is de verklaring 
van vers 26 : « Kinderen van God zijt ge allen door het geloof in Christus 
Jesus. Allen immers die gedoopt zijn tot Christus, zijn omkleed met Christus » 
d.w.z. met het leven van Christus als Zoon van God. Dit omkleden blijkt dus 
een metaphoor te zijn om de deelname aan Christus’ leven te omschrijven. 
Omwille nu van deze deelachtigheid in hetzelfde Christus’ leven, legt het 
doopsel opnieuw de band van eenheid onder alle Christenen. In de Christus- 
gemeenschap kan er geen breuk meer bestaan. Het feit van mystisch geïden- 
tificeerd te worden met de persoonlijke Christus, dekt de volkse, sociale en 
geslachtelijke verschillen en maakt allen één in Christus. Om die reden ook 
zijn we in Christus deelgenoten aan de belofte, aan Abraham gedaan. 


4. — Ten slotte zien wij het doopsel, als consecratie tot Christus en 
deelname aan zijn verheerlijkt leven, expliciet uitgroeien als heilsgebeuren 
met Christus’ historische heilsdaden in dood en verrijzenis. Kenschetsend 
voor deze gedachte is Rom. 6, 2-11 ; en sekundair Col. 2, 11. 

Beschouwen we even nader Rom. 6, 2-11 (1). In de onmiddellijk vooraf- 
gaande kontekst (Rom. 5, 12-21) had Paulus de uriversele waarde van 
Christus’ verlossing in het licht gesteld door de parallel van Christus met 
Adam. Christus’ heilsdaad overtrof in waarde Adams’ onheilsdaad : « Waar 
de zonde tot overvloed kwam, daar kwam de genade in rijker overvloed 
(5, 20) ». Plots merkt Paulus dat uit deze affirmatie een vals besluit kan 
getrokken worden : « Wat besluiten we hieruit ? Moeten wij in de zonde 
blijven opdat de genade tot overvloed kome ? » (6,1). Dergelijk verkeerde 
conclusie gaat hij weerleggen : « Dat nooit — zegt hij — hoe toch zouden 


Christ revêtait en priant son Père et, d'autre part, elle noue entre le Christ per- 
sonnel et nous des liens d’intimité inexprimable». Cfr L. CERFAUX, Le Christ 
dans la théologie de Saint Paul, blz, 255. 

(1) R. SCHNACKENBURG, Das Heilsgeschehen bei der Taufe nach dem Apostel Pau- 
lus, Bonn, 1950, blz. 26-56 ; H. SCHWARZMANN, Zur Tauftheologie des HI. 
Paulus in Röm, 6, Heidelberg, 1950. 
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we in zonde voort blijven leven, nu we allen aan haar zijn afgestorven ? » 
(6,2). De Apostel wil dus bewijzen dat de christen aan de zonde moet 


verzaken. Dit geschiedt door het doopsel voor te stellen als een medesterven 


met Christus aan de zonde en, althans inchoatief, een medeverrijzen tot nieuw 


leven. Dit wordt ontwikkeld in de volgende verzen waarvan wij hier de 


vertaling geven : 


6,3 __of weet gij niet dat wij allen die gedoopt zijn tot de gemeenschap 


met Christus Jezus, dat wij gedoopt zijn tot de gemeenschap met 


Zijn dood ? 


6,4 _ Medebegraven werden we dus met Hem door het doopsel zodat 


we dood zijn (aan de zonde), opdat zoals Christus van de doden 
opstond door de macht des Vaders ook wij een nieuw leven zouden 
leiden. 


6,5 _ Indien we immers (met Hem) zijn ineengegroeid in éénzelfde 


dood, zo volgt daaruit noodzakelijk dat we nog veel meer met 
Hem in éénzelfde verrijzenis zullen vergroeid zijn (1). 


6,6 Dit wetend (als ge dit bedenkt) dat onze oude mens samen met 


Hem gekruisigd werd, opdat het zondige lichaam ten onder zou 
worden gebracht, zodat we niet langer slaven der zonde zouden zijn. 
Deze verzen mogen volstaan om de opvatting van het doopsel die hier 


voorligt duidelijk te maken (2). Waar Paulus in de voorgaande omschrij- 


(1) 


(2) 


De griekse tekst « TO òpouwpparw To Oavdrov abroö» en de gelijkaardige verte 
ling van de Vulgaat «complantati similitudini mortis eius» vertalen wij : samer- 
gegroeid met Hem (onderverzwegen) in de gelijkheid van (of in eenzelfde) dood >». 
De redens zijn de volgende: 1) Het woord «samengegroeid» onderstelt iemand 
waarmee men samengroeit; daarom wordt het woord aötp onderversteld. Het 
wordt bovendien geëist door de kontekst : vers 4 immers spreekt uitdrukkelijk van 
«medebegraven met Hem» en vers 6 spreekt van & medegekruisigd» zonder aötp 
er bij te voegen, ofschoon het duidelijkerwijze geëist wordt. Vers 6 most dus het 
woord wòtypnaar vers 4 gaan halen, en vraagt diensvolgens dat het woord « samen- 
gegroeid» in v. 5 eveneens het complement utp hebbe. Tenslotte hebben wij in 
vers 8 ook de vermelding van « medesterven met Christus», zodanig dat de hele 
structuur van deze passus op de gemeenschap «met Christus» wijst. 2) De uit- 
drukking Ópowpat (similitudini mortis eius) dient verklaard naar de bete- 
kenis van Ópowpart bij Paulus in Rom. 1, 23 ; 5, 14 ; 8, 3 ; Phil. 2, 7. Daar heeft 
het niet de betekenis van beeld (elxwvy ) zoals Casel begrijpt, maar van « gelijk- 
heid». In de vermelde teksten kan dit substantivum ook weergegeven worden door 
het adjectivum Ópotog. Dit is een meermalen aangewend procédé bij Paulus « con- 
sistant à mettre en relief le sens de l'épithète en la substantifiant». Wij hebben 
een voorbeeld hiervan in het onmiddellijk voorafgaand vers 4: in novitate vitae 
== in een nieuw leven. Cfr A. DRUWE, Medebegraven en -verrijzen met Christus, 
Rom. 6, 3-11 en 0. Casel, Bijdragen, 1949, blz. 211-213. 

Uit de bovenvermelde vertaling van vers 5 blijkt reeds dat wij de opvatting van 
O. CASEL, Das Christliche Kultmysterium, Regensburg, 1932, blz. 30-33, niet bij- 
treden. Casel ziet het doopsel als een mysterium waarin een soteriologisch gebeu- 
ren symbolisch wordt nagebootst en opnieuw tegenwoordig wordt gesteld. Bepaald 
bij het doopsel zou Paulus in de onderdompelingsritus een symbolische nabootsing 
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vingen het doopsel als een relatie tot Christus, als nieuw zijn en leven in _ 
Christus voorstelde, handelt hij hier uitvoeriger over het tot stand komen _ 


van de Christus-gemeenschap. Hierbij is hij geïnspireerd door de ritus van 
de onderdompeling en door zijn doelstelling tot de conclusie van zijn moraal 
te komen : dood aan de zonde, levend voor God (6, II). 


In dit verband is het doopsel niet louter de uiterlijke voorwaarde voor 
de intrede in de Christus-gemeenschap, maar de assimilatie in innerlijke zin 
aan hetgeen Christus.zelf wedervoer : in eerste instantie de assimilatie met 
de gekruisigde Christus. Hoezeer het doopsel voor Paulus tegenwoordige 
ening is met de levende Christus, evenzeer is het een mystische gemeenschap 
met de dood van Christus of beter, met de persoonlijke Christus die voor 
onze zonden gestorven is. Dit aspect wordt uitgedrukt in 6, 3 en in een 
reeks beelden « medebegraven » (6, 4) ; « ineengegroeid met Hem in een- 
zelfde dood» (6, 5) ; « samen met Hem gekruisigd » (6, 6). Hierbij is het 
doopsel een mystische gemeenschap met Christus’ dood, niet zozeer omdat 
de oude doopritus een zekere gelijkenis vertoont met de dood van Christus 
(Casel) maar wel omdat hij een reële effectieve gelijkenis heeft, hierin 
bestaande dat het doopsel werkelijk voor ons een herhaling is van dat gebeu- 
ren dat Christus zelf onderging in zijn dood : nl. essentieel een afsterven 
aan de zonde (in mortem : 6, 4). Anders uitgedrukt is Paulus’ gedachte de 
volgende : door het doopsel zijt ge in mystieke gemeenschap opgenomen 
met Christus’ dood, en hebt ge U die dood op een geheimzinnige maar reële 
wijze eigen gemaakt. Welnu de dood van Christus was een afrekenen met de 
zonde om definitief op te gaan in God. Bijgevolg moet ge, wilt ge Uw doop- 
sel niet verloochenen, afkerig blijven van de zonde en geheel en al opgaan 
in God. 

De assimilatie van de christenen met Christus’ dood en diensvolgens zijn 
afsterven aan de zonde is het eigen aspect der doopselbetekenis in Rom. 6. 
Gezien dood en verrijzenis echter bij Christus een eenheid vormen, of beter 


dat zijn dood gericht is op zijn verrijzenis, (6, 4) is het doopsel eveneens, 


althans inchoatief, een deelname aan het verrijzenisleven van Christus 


van Christus’ dood en verrijzenis zien (Bewijs daarvoor is vers 4 (medebegraven) 
en de vertaling van Ópowtua als «gelijkenisbeeld van zijn dood») ; deze rituele 
nabootsing zou dan Christus’ dood en verrijzenis opnieuw tegenwoordig stellen 
(Bewijs daarvoor is naast algemene beschouwingen over de repraesentatieve kracht 
van het symbool, vooral de met ovv samengestelde werkwoorden (Rom. 6, 4, 6, 8), 
die veronderstelien dat Christus opnieuw sterft of tenminste dat zijn dood op- 
nieuw tegenwoordig komt. Zo niet dan kan Paulus niet spreken van mede-sterven. 
Cír de vertaling van O. CASEL, Das christliche Kultmysterium door E. DEK- 
KERS, Het christelijk kultusmysterium, Brugge, 1943. Een goede weerlegging van 
Casels interpretatie van Rom. 6 vindt men bij E. DRUWE, Medebegraven en -ver- 
rijzen met Christus, Rom. 6, 3-11 en Odo Casel, Bijdragen, 1949, blz. 201-223. 
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(6, 4-5) en leidt het een nieuw leven in (6, 4). Deze aspecten sluiten aan 
bij de voorgaande ; bepaald is de novitas vitae een andere omschrijving van 
het vroeger begrip van wedergeboorte. 

Heel deze opvatting van het doopsel als heilsgebeuren met Christus is 
ingegeven door een grondprinciep van Paulus : « Sors Christi, sors chris- 
tianorum ». Hetgeen aan Christus geschiedde moet ook aan de christenen 
gebeuren. Dit princiep wordt expliciet uitgedrukt in 6, 4 darep Xprotòs… 
odTws xal hers. Evenzo, als Paulus spreekt van medebegraven, mede- 
gekruisigd worden, medeverrijzen, medeleven met Christus, drukt hij 
dezelfde typische grondidee uit. Het medesterven en het medeverrijzen 
wordt dus in het christenleven een regel, die zich op alle gebieden en onder 
ieder opzicht uitwerkt : vooreerst sacramenteel ontologisch door het doop- 
sel (6, 4a-7), vervolgens ethisch (6, 6, 11, 12), mystisch (6, 4b, 8) en 
eschathologisch (6, 5). 

In Col. 2, 12 gebruikt Paulus opnieuw het beeld van « medebegraven 
met Christus in het doopsel», daarbij aansluitend aan Rom. 6, 4. Hij 
wendt deze gedachte aan in een passus waarin hij de Colossenzen aanspoort 
volgens hun geloof in Christus te leven : aan Christus immers zijn ze alles 
verschuldigd : «In Hem (_êèvaòrp ) woont de ganse volheid der Godheid 
(2, 9) ; in Hem ( &vaòrp ) zijn ze aan die volheid deelachtig geworden 
(2, 10) ; in Hem ( èd ) zijn ze ook besneden met een besnijdenis die niet 
met de handen verricht wordt door de verwijdering van het vleselijk 
lichaam, maar door de besnijdenis van Christus met Hem ( a òzp) begraven 
zijnde in het doopsel (11, 12b) ; in Hem (&® ) zijt ge ook verrezen door 
het geloof in de almacht van God die Hem uit de doden heeft opgewekt 
(12b). 

Uit de structuur van deze periode blijkt genoegzaam dat Paulus hier 
niet de bedoeling heeft het doopsel voor te stellen als een mysterium in de 
zin van Casel, waarbij dood en verrijzenis van Christus in de ritus van 
immersie en emersie zouden nagebootst zijn, en dan ook tegenwoordig 
gesteld worden ; de verrijzenis wordt zelfs niet verbonden met het doopsel, 
maar aan het geloof toegeschreven. Het is ook verkeerd het év&@ van 
12 b,met het voorafgaand Barrtopart te laten samengaan ; het slaat 
immers op Christus die heel de zin beheerst. Paulus geeft alleen in Col. 
2, 11-12b immer meer verduidelijkend, een vergelijking tussen de Joodse be- 
snijdenis en de christelijke doop als de ideale vervulling van de oude 
besnijdenisritus. De christelijke doop wordt metaphorisch gezien als besnij- 
denis van Christus, die niet met handen maar door een onzichtbare wer- 
king verricht wordt, als wij met Christus in het doopsel werden begraven. 

Dit begraven worden is weerom een beeld voor Paulus om het essentiële 
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van het doopsel tot uitdrukking te brengen : nl. de gemeenschap met de 
dood van Christus en diensvolgens het verdwijnen van de zonde. Het doop- 
bad werkt als een graf dat zich sluitend boven de dopeling, de mens der 
zonde, doet verdwijnen. Hierin ligt juist ook de vergelijking met de joodse 
besnijdenis : in beide gevallen wordt iets weggenomen : bij de joodse ritus 
iets lichamelijks op physisch-reële wijze ; bij de christelijke doop het zon- 
dige in de mens door vereniging met Christus’ dood. 


Het Doopsel als verlichting 

Eenmaal in het Nieuw Testament nl. in Hebr. 6, 4 worden de gedoop- 
ten met de naam «verlichten» betiteld (illuminati — gwrolevrag). 
Daaruit vormde zich het substantivum Photismos, dat in de tweede eeuw 
een technische benaming van het doopsel zou worden (1). Daarom weze 
deze betekenis hier kort aangeduid. 

Handelend over de afvalligen schrijft Hebr. 6, 4: « Het is immers 
toch onmogelijk hen die eenmaal verlicht zijn geweest, die de hemelse gave 
hebben gesmaakt en de H. Geest deelachtig zijn geworden, het heerlijk 
woord Gods en de krachten der toekomstige wereld hebben geproefd en 
dan afgevallen zijn, opnieuw tot bekering op te wekken» (2). Dit begrip 
van verlichting schijnt een algemene benaming te zijn voor de christelijke 
heilserkenning. In die zin sluit het aan bij Hebr. 10, 32; 2 Cor. 4, 6; 
Eph. 1, 18; 1 Petri 2, 9. Deze heeft een éénmalige inzet in het doopsel, 
waardoor de dopeling overgaat van het rijk der duisternis naar het rijk 
van het licht. Deze uniciteit schijnt hier juist beklemtoond ; het is immers 


onmogelijk hen die eenmaal verlicht zijn geweest een tweede maal tot be- 


kering op te wekken, omdat ze zodoende voor zichzelf de Zoon van God 
opnieuw kruisigen. Dusdanig grondvest de auteur de uniciteit van de ver- 
lichting op de uniciteit van de kruisiging van Christus. Om deze reden 
kunnen we in de term verlichting een aanduiding van het doopsel zien. De 
volgende uitdrukkingen in 6, 4-6 kunnen dan als een nadere bepaling van 
de verlichting beschouwd worden, gezien de hemelse gave van de H. Geest 
volgens de Hand. der Ap. regelmatig met het doopsel verbonden was, en 


dan ook gold als de eerste waarborg van de toekomstige wereld voor de _ 


christenen (cfr. Rom. 8, 23 ; 2 Cor. 1, 22; 5, 5; Eph. 1, 14). Met de 


gave van de Geest zijn ook verbonden de erkenning van het goede woord — 


Gods in het geloof, en de charismen als voorbode van de toekomstige heer- 


lijkheid. 


(1) JUSTINUS Martyr, I Apol. LXI, 12 (P.G. t. 6 col. 421) ; LXV, 1 (P.G. col. 428) ; 
CLEMENS Alexandrinus, Paed, 1, 6 (P.G. t. 8, col. 280-1). 


(2) H. STRATHMANN, Der Brief an die Hebräer (Das Neue Testament Deutsch), 


Göttingen, 1949, blz, 99, 
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Aldus beschouwd betekent de verlichting de heilserkenning door de 
gave van de H. Geest in het doopsel. Deze benaming wordt een technische 
naam voor het doopsel vooral in het christelijk gnosticisme van Clemens 
van Alexandrië. Het is eens te meer een bewijs voor de sacramentele effi- 
caciteit van het doopsel, daar men het sacrament niet noemt naargelang 
zijn ritus, maar volgens zijn resultaat nl. de heilserkenning die het betekent 
en ‘geeft. 


Besluit : De specifiek-fundamentele betekenis. 


In de ontwikkeling van deze reeks Nieuw-Testamentische teksten zal 
reeds gebleken zijn dat de verschillende betekenissen van het doopsel niet 
reëel van elkander onderscheiden, maar slechts aspecten van dezelfde wer- 
kelijkheid zijn. Daarom kunnen we de vraag stellen : welk is volgens het 
Nieuw Testament de fundamentele betekenis waarin alle aspecten verbon- 
den worden. 


Ofschoon de doopsymboliek in het teken van het reinigend water, dat 
de zonden uitwist door de kracht van het bad, ongetwijfeld zeer oud, 
gewettigd en reëel is (Tit. 3, 5 ; Hand. 2, 38 ; 19, 6) schijnt dit niet de 
specifieke noch de fundamentele betekenis van het christelijk doopsel te 
zijn. Zelfs het Vierde Evangelie dat het doopsel expliciet verbindt met water 
gewaagt positief niet van de vergeving der zonden als gevolg, maar eerder 
van de uitstorting van de H. Geest. Men moet ook niet vergeten dat reeds 
het doopsel van Johannes Baptista geboden werd in remissionem peccatorum 
(Me I, 4; Mt 4, 6, 11) en dat Johannes zelf een krachtiger doopsel aan- 
kondigde waardoor de H. Geest zou meegedeeld worden (Mc. 1, 8; Jo. 1, 
33). Bovendien als dit het specifieke grondelement van het doopsel mocht 
zijn, dan zou het altijd bij ieder geldige toediening moeten aanwezig zijn, 
hetgeen wel niet het geval blijkt te zijn ook niet in de eerste Kerk (1 Cor. 
113). 

Men ziet ook niet goed in hoe het doopsel in water rechtstreeks en 
‘fundamenteel de wedergeboorte uit de H. Geest betekent, tenzij misschien 
omwille van de ritus van de onderdompeling, die in het eerste christendom 
werd toegepast. Deze ritus werd echter niet altijd aangewend bij massa- 

doopsel : Hand. 2, 40 en bij doopsel in kerker : Hand. 16, 33, en heeft 
stellig niet zoveel belang voor de waarde van het doopsel als sommigen 
beweren. Bovendien de nieuwheid van leven, eigen aan de wedergeboorte, 
schijnt ook een verder gevolg te zijn van onze gemeenschap met Christus 
door het doopsel (Rom. 6, 4). Men kan dit nog meer zeggen van de ver- 
lichting die de heilsgoederen door het doopsel tot stand gebracht synthe- 
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ahd dede 


Het is wel zeer duidelijk dat de opname in Christus en wel zeer bij- 
zonder in de gestorven en verrezen Christus, het christelijk doopsel in de_ 
Schrift en in de primitieve Kerk specifieert (1). Buiten Tit. 3, 5 wordt in 
alle teksten waar Paulus het sacramentalisme van het doopsel verklaart, deze 
opname tot Christus als formeel gevolg gesteld (cfr. supra). Bovendien 
veronderstelt Paulus, de oudste schrijver van het Nieuw Testament, dit 
symbolisme als gekend door zijn christenen, zelfs door de christenen van 
Rome, die hij nooit gezien heeft: « Weet gij dan niet dat wij allen die 
tot Christus gedoopt zijn, tot de gemeenschap met zijn dood gedoopt 
zijn ?» (Rom. 6, 3). 

Het doopsel wordt ook als opname of toeëigening tot Christus in de 
allereerste Kerk van Jerusalem gekenmerkt, wellicht ten dele in tegen- 
stelling tot het doopsel van Johannes (Hand. 19, 4). In het licht van deze 
persoonlijke betrekking van de gedoopte tot Christus, hebben de voorberei 
dende catechesen tot het doopsel als voorwerp de dood en de verrijzenis 
van Christus. Voorafgaand aan het eerste massa-doopsel op de eerste Pink- 
sterdag wordt aan de toehoorders de leer over de gestorven en verrezen 
Christus voorgehouden. Het gevolg wordt aldus gekenmerkt « Qui ergo 
receperunt sermonem, baptizati sunt». Hetzelfde treffen we aan bij andere 
doopsels in de Hand. (Hand. 8, 38 ; 10, 48). Zelfs de bekering van Paulus, 
wie een vervolgde (d.i. in zijn lichaam gekruisigde) en glorieuze Christus 
verschijnt, eindigt met het doopsel door beroep op Christus’ persoon 
(Hand. 22, 16). In deze catechesen en in deze toediening van het doopsel 
tot de naam van Jezus Christus ligt dan ook de overtuiging dat het chris- 
telijk doopsel de gelovige in een persoonlijke verhouding van toebehoren 
tot Christus brengt, tot de Christus, die door de catechesen wordt aangekon- 
digd en tot wie het geloof der catechesen zich in overgave richt, de Christus 
namelijk die gestorven en verrezen is. 


Ten laatste is het symbolisme van het doopsel als opname in Christus 
wel het diepste, omdat het aan de grond ligt van de andere betekenissen. In 
werkelijkheid immers zijn we door het doopsel ingelijfd in Christus en deel 
achtig geworden aan Christus, aan de gestorven en verrezen Christus die 
als nieuwe Adam (Rom. 5, 12-21) het complex zonde-dood heeft vernie- 
tigd. Krachtens onze vereniging nu met Hem die voor alle eeuwigheid zonde 
en dood overwon en door zijn verrijzenis het eeuwig leven inging, zullen 
wij ook ieder afzonderlijk kwijtschelding van onze zonden bekomen, samen 


met een nieuw leven in de Geest, dat een deelname is aan dat van Christus, 


Gods Zoon (wedergeboorte uit God). Zo erkennen we ook als kinderen van 


\ 
5 


(1) P. HENRY, Het sacramentalisme van het doopsel, Bijdragen, 1950, blz. 27, H 


813 


het licht, in Christus verschenen, ons eeuwig heil in God (verlichting). En 
last not least omdat wij allen in een zelfde leven van Christus deelachtig 
zijn, vormen wij in Christus en onder elkaar het unum corpus Christi. 

Het ligt niet in onze bedoeling hier verder op de originaliteit van het 
doopsel en van zijn geschetste fundamentele betekenis in te gaan. Er zijn 
nog stemmen die beweren dat deze fundamentele betekenis door Paulus 
werd ingevoerd onder invloed van de Hellenistische mysteriën of althans 
onder invloed van de idee die eigen is aan het cultus-mysterie van het 
Hellenisme. Hetgeen wij hierboven aanhaalden over het doopsel en zijn 
voorbereiding in de Kerk van Jerusalem schijnt daartegen in te gaan. Een 
andere vraag is of deze betekenis ook door Christus zelf gewild is samen 
met de instelling van de dooppraxis. Een positief antwoord op deze vraag 
zou een nieuwe studie vragen van de gegevens van het N.T. die wij voor 
een andere gelegenheid reserveren. 


M. FRAEYMAN. 


DE TAAK VAN DE APOLOGETICA. (1) 


Elke priester ontmoet twee soorten van mensen: aan de ene zijde 
een steeds wijder wordende menigte van hen, wier geloof altijd maar dieper 
vervalt ; aan de andere zijde een zich steeds scherper aflijnende élite, wier 
geloofsovertuiging voortdurend stijgt. In beide kampen wordt, veel meer dan 
dit vroeger gebeurde, over geloofsproblemen nagedacht. Dit nadenken 
hangt samen met het feit dat het peil van de ontwikkeling bij de mensen 
verhoogd is en dat er een levendiger besef is gekomen van persoonlijke 
vrijheid en verantwoordelijkheid. Deze vaststellingen nu doen bij de pries- 
ters vanzelfsprekend belangstelling rijzen voor de geloofsverdediging als 
wetenschap. In de heftige botsing der gedachten, waar priesters én leken 
in betrokken zijn, wordt immers een levendig, persoonlijk verantwoord 
geloof vereist. Men kan niet meer volstaan met de bewering dat het een- 
voudige geloof nog wel het schoonste van al is ; deze tijd vraagt een klare, 
intellectuele onderlegdheid. Laten wij pogen, in de mate van het moge- 
lijke, helderheid te scheppen in hetgeen er te zeggen valt over de verstan- 
delijke verantwoording van het geloof. De vraag wordt voorlopig nog enkel 
principieel gesteld : hoe ver kan ons menselijk verstand, alleen steunend op 
zijn natuurlijke krachten, geraken in de fundering van de geloofsinstem- 
ming ? Om op deze schijnbaar eenvoudige vraag een bevredigend antwoord 
te vinden is het nodig de vraag zelf eerst zo nauwkeurig mogelijk te om- 
schrijven. Wat op het eerste gezicht subtiliteit lijkt, zal achteraf blijken 
de tol te zijn, die moest worden afbetaald, om tot een juiste oplossing te 
komen. 


IL. — Wat is geloven 2 


Het is niet zo gemakkelijk te zeggen wat het geloven — waarvan we 
de verdediging op ons nemen — eigenlijk is. Geloven betekent hier zeker 
niet « van opinie zijn» : geloven dat het morgen kan sneeuwen is alleen 
maar « menen » in het gewone taalgebruik. Wanneer iemand tot ons zegt : 
ik kan u haast niet geloven, dan drukt de term geloven nog slechts iets 
analoog uit met hetgeen wij bedoelen : het « bovennatuurlijk geloof » in God 
en op Gods gezag. De instemming, die wij geven in het geloof, is een aan- 


(1) Onder de belangrijkste werken over dit onderwerp noemen wij : A. GARDEIL, 
La Crédibilité et 'Apologétique, Parijs, 1928; R. AUBERT, Le Problème de 
PActe de Foï, Leuven, 1945 ; X. LA BONNARDIERE, Devoir de croire et Sincé- 
rité intellectuelle, Parijs, 1949 ; I. TRETHOWAN, Certainty. Philosophical and 
theological, Westminster, 1948 ; C. DE VOGEL, Het Geloof en zijn redelijke Fun- 
dering, in Geloof en Wetenschap, Utrecht, 1950, blz. 79 vv. ; W.H. VAN DE POL, 
Wegen tot Geloof, Roermond en Maaseik, 1952. De leer van de Kerk vinden wij 
in Humani Generis, Collationes Gandavenses, Tom. XXXIII, fasc. 3-4, blz. 300, 
derde alinea, blz. 306, derde en vijfde alinea. 
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vaarden met het verstand « op Gods gezag », en dit gezag staat geheel buiten 
de rij der geschapen getuigen of instanties : het is goddelijk en dan nog 
bovennatuurlijk op de koop toe. Wat is dan geloven in de zuiver katholieke 
zin? (1) 

De laatste tijd wordt er nogal gesproken over de totalitaire kenmerken 
van het geloof. Geloven, zegt men, raakt de héle mens, zijn wezen, zijn den- 


ken, zijn gedrag. Indien geloven méér is dan een loutere aangelegenheid 


van het verstand, zo wordt er geredeneerd, dan zal een doelmatige verde- 
diging er van, zich eveneens op een verruimd, de hele persoon omvattend 
standpunt moeten plaatsen. 


A. Geloven is niet slechts een kennen van waarheden, het is een in zich 
opnemen van werkelijkheid. Een gelovige «is» een uit God herborene. 
Geloven is een mysterieus deelhebben aan Gods innerlijke Waarheid en 
deze deelname heet genade. De H. Geest is het die voor mijn geest getuigt 
en die in mij een begin van de zaligmakende visto plaatst (2). Die virtus 
supernaturalis bewaart men, ook wanneer men géén daden van gelovig ken- 
nen stelt. Al deze beweringen zijn waar. Maar het hoort tot de theologie de 
apologie te maken van deze mededeling van het Rijk Gods in en door het 
geloof. De apolgetica als wetenschap zal er enkel rekening moeten mee 
houden dat haar rationeel onderzoek kàn leiden tot een ontvankelijk staan 
voor het Woord van God, niet slechts als gesproken Boodschap, maar even- 
zeer als levende Persoon in Gods mysterieuze Diepte. De apologetica zal 
moeten de verantwoording geven, niet alleen van een notionele instemming, 
zelfs niet alleen van een reële instemming, maar ook van een openstaan voor 
een waarheid, die Leven is. De theologie moet aantonen dat geloven een 
kennis is van het Rijk, waardoor wij in dit Rijk zelf binnengaan. De apolo- 
getica moet bewijzen dat het geloven dit kàn zijn. Eveneens is het de taak 
van de theologie uit te maken of er al dan niet reeds genade gegeven werd 
aan de mens die nog bezig is met zijn funderingswerk ; de apologeet zal 
zich van zijn taak hebben gekweten, wanneer hij heeft aangetoond dat die 
medewerking der genade geloofwäàrdig is. Het standpunt van de apolo- 
getica is dus theoretisch te houden, nl. alleen datgene wat de mens, abstrac- 


(1) Het is er ons hier niet om te doen een schone reeks van aphorismen te geven 
over het geloof, zoals P. HENDRIKX in De Hoeksteen. Integendeel, wij zoeken 
een klaaromlijnde notie. Wij mogen ook geen confusie maken tussen geloof in 
het bijzonder en godsdienst in het algemeen, zoals o.a. het geval is in C. RUEMKE 
in Karakter en aanleg in verband met Ongeloof, Amsterdam, 1949. 


(2) Over geloof. en genade zie : S. THOMAS, De Veritate, q. 14, a. 1, ad 8; S. Th, 
2a Zae,‚a. 4, ad 3; ib, a.5, ad 1; Quod/., Il, a6 ; S. Th, 2a 2ae, q.2, a.9, ad 3. 
— Zie ook Concil. Vatic., «fides est virtus supernaturalis» D. 1789. — Cfír P. 
ee Het Geloof als Persoonsovergave, in K.C.T.-Streven, 1952, 

‚ 136-137, 
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tie gemaakt van de genade, vermag in de voorbereiding van de geloofsact 
wordt bestudeerd. Nochtans beperkt deze wetenschap zich niet tot het lou- 
tere kennen van de waarheid in begrippen, zij wil nagaan in hoever die 
notionele kennis de weg kan effenen naar een werkelijk contact met Gods 
eigen innerlijkheid. 

B. Een échte gelovige, hoort men weleens zeggen, is iemand, die zijn 
overtuiging beleeft en hàndelt volgens en uit zijn geloof. Ook om deze 
reden spreekt men van een totalitair geloof. De genade, die de kern van 
de persoonlijkheid adelt, moet normaal gesproken vruchten dragen in het 
hele leven van die persoon (1). Deze bewering is weerom juist. Maar de 
apologie van dit verband tussen genade en activiteit hoort eveneens tot de 
theologie, niet tot de apologetica. Het is nl. de taak van de godgeleerdheid, 
die op geopenbaarde gegevens voortredeneert, aan te geven hoe de geloofs- 
genade een begin van heilig leven, door een consekwent beoefenen der deug- 
den is ; zoals het trouwens ook haar taak is uiteen te zetten hoe een zondaar 
niet noodzakelijk ongelovig wordt. De apologetica, die principieel alleen 
met de natuurlijke krachten van de rede werkt, neemt de intellectuele 
verantwoording op zich van het geloven zelf, en in zóver ook de geloof- 
waardigheid van wat over de verhouding tussen geloof en leven werd geo- 
penbaard. Met dit doel kan de apologeet de heilige levenswijze van de 
gelovigen mede bestuderen, om daar een motivum credibilitatis te ontdek- 
ken. Maar dan geschiedt dit onderzoek door een ratio quaerens fidem, en 
niet door een fides quaerens intellectum, zoals in de theologie het geval is. 
Een andere vraag is of de apologetica mag beroep doen op een persoonlijk 
handelen «in» het geloof. De practijk is bekend van sommige « bekeer- 
ders », die de zoekenden verzochten plaats te nemen op de biechtstoel, opdat 
zij, door en in de ervaring van de gelovige dààd, opnieuw hun geloof als 
verantwoord zouden ontdekken. Sommigen brengen de thesis van M. Blondel 
met deze manier van doen in verband : geloven is een handeling ; wie 
deze act stelt, ondervindt in zijn eigen verstand dat die daad gefundeerd 
is. M. Blondel heeft zich te verdedigen gehad tegen de opwerping, dat hij 
de ongelovigen aanraden dierf roekeloos het christendom binnen te stappen 
en zonder voorafgaand geloof de sacramenten te ontvangen ! Blondel heeft 
echter nooit van sacramentele practijken gesproken op dit punt, en dat 
den stap niet roekeloos en onverantwoord mocht gebeuren heeft hij sterk 
onderlijnd. Niet alleen zegt Blondel dat de geloofsdaad zelf een ervaring 
in het verstand meebrengt, die dit verstand bevestigt in zijn geloof, die m.a.w. 
op dit moment een motivum credibilitatis geeft, maar hij zegt ook dat vóór 


(1) Hierover schreef F. MALMBERG, Het geloof als bepalende factor van ons Leven, 
in K.C.T-Streven, 1952, bl. 97-108. 
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de stap, het intellect reeds voldoende eigen gronden moet bezitten om de dààd 
van geloven te mogen stellen (1). Indien de practijk van de zielzorgers én 
de theorie van M. Blondel juist zijn, dan kan de apologetica de handelingen 
in en uit het geloof, bestuderen, om daar juist een geloofsfundering te ont- 
dekken. Maar dat zal dan een apologetica voor gelovigen zijn. Voor ons zal 
echter hoofdzaak blijven het bestuderen van de voorafgaandelijke verant- 
woording, nodig tót het stellen van de geloofsact. 

C. Waarin bestaat dan precies de geloofsdaad, waarvan wij bij voor- 
baat een intellectuele verantwoording moeten geven ? Zowel de theologie 
als de psychologie van de geloofsact leren ons dat geloven, formeel gezien, 
een instemming is van het verstand, gegeven aan waarheden, die door God 
op bovennatuurlijke wijze werden gereveleerd (2). Het is tot deze instem- 
ming dat de apologetica, op wetenschappelijke wijze, voldoende motivering 
moet weten te schenken. Om met juistheid te kunnen aangeven waarin die 
redelijke verantwoording bestaan zal, is het nodig eerst accuraat te om- 
schrijven hoever het domein van deze gereveleerde waarheden zich uit- 
strekt. Object immers van het geloofwaardigheidsoordeel is gàns de open- 
baring, maar ook niets dàn de openbaring. 

1) Welke zijn de waarheden die geloofd moeten worden en derhalve 
geloofwaardig moeten gemaakt ? Wanneer men beweren zou dat geloven 
niets anders is dan een bovennatuurlijk instemmen met leerpunten, die in 
zich zelf ondoorgrondelijk zijn, met de eigenlijke mysteries dus, maar die 
men toch voor waar houdt op getuigenis van de openbarende God, dan 
zou men de indruk kunnen verwekken dat alleen de stricte mysteries voor- 
werp van geloofsinstemming zijn, en dat het getuigenis van de openbarende 
God zelf niet geloofd, maar bewezen moet worden. Deze bewering zou zowel 
de inhoud als de wezenlijke structuur van de geloofsdaad verminken (3). 


(1) M. BLONDEL, L’Action, vol. II, Parijs, 1937, bl, 393-399 ; M. BLONDEL, Le Pro- 
cès de UIntelligence, Parijs, 1922, bl. 217-306. 

(2) S. THOMAS, S. Th. 2a 2ae, q.2, a.9 : ipsum autem credere est actus intellectus 
assentientis veritati divinae ex imperio voluntatis a Deo motae per gratiam. -— 
Conc. Vatic., sess. 3, Cap. III De Fide; Hanc vero fidem, quae humanae salutis 
initium est, Ecclesia catholica profitetur, virtutem esse supernaturalem, qua, Dei 
aspirante et adiuvante gratia, ab eo revelata vera esse credimus, non propter intrin- 
secam rerum veritatem naturali rationis lumine perspectam, sed propter auctori- 
tatem ipsius Dei revelantis, qui nec falli nec fallere potest. (D. 1789). Deze as- 
sensus, dit vera esse credere is méér dan een louter «vatten in begrippen », méér 
zelfs dan een reëel «affirmeren van werkelijkheid », het sluit een graad van «in 
zich opnemen van de werkelijkheid zelf» in ; de idealistische kijk op ons den- 
ken, én de visie van Newman en Blondel op de real apprehension moeten met de 
leer over het «verbum est semen > worden aangevuld. 

(3) Deze voorstelling van zaken treft men aan bij A. GARDEIL, La Crédibilité et 
PApologétique, bl. 113-125 en ligt ten grondslag aan menige poging om het geloof 
al te zeer te vergelijken met een geloven op getuigenis van mensen. De tekst van 
het Vat. Conc. wettigt deze opvatting niet. Zie A. BRUNNER, Glaube und Er- 
kenntnis, München, 1951, bl. 9% en 194, 
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De revelatie, hoe wonder het ook moge klinken, leert ons niet enkel wàt 
God gezegd heeft, maar ook dàt Hij gesproken heeft met gezag. Het is 
revelatie dat er revelatie is (zoals het b.v. ook traditie is dat er traditie 
is). Als het nu waar is dat wij àlles moeten geloven wat tot de openbaring 
behoort, dan ook het fèit van de openbaring zelf. Maar dan moet ook dit 
feit geloofwaardig worden gemaakt. Hier wordt natuurlijk niet gezegd dat 
het feit van de openbaring een louter en uitsluitend bovennatuurlijk gebeu- 
ren is, zonder enig in de natuurlijke orde waarneembaar aspect. Integen- 
deel : die natuurlijke zijde is er nodig om tot geloofwaardigheid te kunnen 
geraken. Er wordt alleen beweerd dat de kern van de zaak, de Auctoritas 
Dei « revelantis » tot de bovennatuur behoort en tegelijk bron en voorwerp 
van geloven is (1). Laten wij, om dit beter te begrijpen, even nagaan wat 
er binnen het domein van de openbaring te onderscheiden valt. 


a) Er zijn vooreerst de zuivere mysteries, die geheel ontoegankelijk 
zijn voor ons natuurlijk verstand, wanneer dit aan eigen krachten wordt 
overgelaten, b.v. dat de H. Geest a Patre Filioque procedit, dat in Christus 
de Zoon van God hypostatisch verenigd werd met de menselijke natuur, dat 
een priesterwijding een sacramenteel merkteken geeft. Dergelijke leerpun- 
ten kunnen door mensen niet anders dan onrechtstreeks, langs een boven- 
natuurlijk getuigenis om, worden benaderd. Zij worden revelationes priores 
genoemd. Zij zijn revelata, geopenbaard, en roepen dus een revelatio, een 
openbaringsdaad op. Omdat zij geopenbaard zijn, moeten zij gelóófd wor- 
den ; omdat zij geloofd moeten worden, moet het mogelijk zijn ze gelóóf.- 
waardig te maken. Geloofwaardig kan men ze niet maken op rechtstreekse 
wijze vermits het mysteries zijn ; zij zullen het worden langs de geloof- 
waardigheid van het getuigenis om : het feit van de revelatio zal dus credi- 
biliteit moeten krijgen. Van elk der onderscheiden mysteries zal de theo- 
logie een apologie kunnen geven, maar de apologetica geeft alleen het alge- 
mene motivum rationale credibilitatis. 


b) Er zijn ook gereveleerde waarheden, die, theoretisch gesproken, wél 
toegankelijk zijn voor de natuurlijke krachten van ons verstand. Deze heten 
dan revelatio posterior. Voorbeelden hiervan zijr + het bestaan van God, 
het feit dat Christus geleefd heeft, geleraard em wondere werken gedaan. 
Deze waarheden zijn philosofisch en geschiedkundig te achterhalen met 
zekerheid. Zij vallen echter ook onder revelatie, omdat God ze met zijn 
bovennatuurlijk gezag heeft meegedeeld. In zover zijn zij voorwerp van 


(1) Deze bedenking is in staat licht te werpen op de discussie onder theologen over 
gelijkheid en verschil tussen dood en levend geloof. Zie PH. DE SAINTE TRI- 
NITE, Certitude et surnaturalité de la Foi, in Etudes Carmélitaines 22, 1937, 
bl, 179 en vv, 


heete 
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gelóófsassensus. Dus moeten ook deze feiten gelóófwaardig worden gemaakt. 


(Geloofwaardigheid betekent derhalve meer dan louter geschiktheid om 
voor wààr te worden gehouden, maar wel degelijk geschiktheid om met 
geloof te worden aangekleefd). De apologetica zal de credibiliteit van deze 
stukken weerom niet rechtstreeks kunnen aanbrengen, doch alleen langs de 
motivering van het geloof in de Auctoritas Dei « revelantis ». 


c) Het bovennatuurlijk gebeuren, waardoor God op eigen gezag waar- 
heden meedeelt, de revelatio zelf als handeling, is een gereveleerde waar- 
heid. De instemming met dit openbaringsfeit moet ook met geloof geschie- 
den. Maar deze instemming moet tegelijk door de rede worden verant- 
woord, dit is worden aanvaardbààr gemaakt met een bovennatuurlijke act 
van aanvaarding. Men voelt duidelijk dat hier het mysterie van de geloofs- 
daad staat : een wonder in mekaar grijpen van natuurlijk inzicht en boven- 
natuurlijke verlichting. De apologetica zal enkel het rationele aspect kun- 
nen bestuderen. 


_ _d) De geloofsinstemming ten slotte zelf heeft een structuur, die wij 
slechts uit de openbaring kennen. De waarheid aangaande het wezen van 
onze geloofsact kennen wij enkel uit geloof. Op Gods gezag weten wij dat 
er lumen fidei geschonken wordt en dat zijn gezag het motivum fidei uit- 
maakt, juist in een bovennatuurlijke mededeling. Wij geloven in onze 
geloofsdaad. Dit is hoegenaamd geen a-priorisme op zijn protestants ; de 
waarheid, die geopenbaard werd, kan geloofwaardig worden gemaakt, niet 
in zichzelf, maar langs de geloofwaardigheid van het gehele openbarings- 


feit om. 


Uit dit alles blijkt nu dat het belangrijkste punt van onze kwestie 
gelegen is in het geloofwaardig maken van de Auctoritas Dei REVELAN- 
TIS. Eenmaal dit bereikt, is impliciet al het overige bereikt. Wie reveleert, 
reveleert « iets », nl. een zeer concrete groep van waarheden ; zodat wie 
gelooft ook diezelfde groep van waarheden gelooft ; wie dus het feit der 
openbaring geloofwaardig maakt, maakt suo modo al het gereveleerde 
wààrd om gelóófd te worden. Wij hebben hoger gezegd dat de credibili- 
teitsvraag niet màg beginnen nàdat reeds het gezag van God wordt aan- 
vaard, omdat daardoor inhoud en motief van het geloof wordt verminkt ; 
nu mag er worden aan toegevoegd dat de vraag daar niet móét beginnen, 
vermits er mogelijkheid bestaat dit motivum fidei zelf geloofwaardig te 
maken. M.a.w. wij moeten niet a priori « geloven » dat Christus en de 
Kerk met goddelijk gezag spreken, noch vooraf « bewijzen» dat zij het 
doen ; wij moeten enkel geloofwaardig maken dat zij door Gods gezag 
gewaarborgd zijn ; dan immers mogen wij geloven in Gods getuigenis, en 
op zijn getuigenis, al wat Hij reveleerde voor waar aanvaarden op gezag. 
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Wij vermijden twee excessen op deze manier : enerzijds een overdreven 
supernaturalisme, dat eigenlijk een fideïsme zou zijn, en anderzijds een 
overdreven intellectualisme, dat rationalisme heten zou. Dat het gevaar voor 
deze denkbeeldig is zal nog duidelijker blijken nadat wij hebben gesproken 
over de krachten en de motieven tot het geloof. 

2) Welke zijn de krachten, waarover een mens beschikt, wanneer hij 
de geloofsinstemming schenkt ? De Reformatie leert dat het geloof — zoals 
overigens de ganse rechtvaardiging — een exclusief bovennatuurlijk werk 
van Gods Barmhartigheid is. Deze fides is eigenlijk fiducia : een houding, 
niet van de rede, maar van de zich gewonnen gevende wil. Voor protes- 
tanten heeft de apologetica geen zin, vermits de gevallen mens niét mee- 
helpt in zijn uitverkiezing (1). Tot het andere uiterste verviel het Ratio- 
nalisme. In de orde van onze kennis is er maar één bron en één norm: 
de rede. Een boven-natuurlijke revelatie is onmogelijk en zou een beledi- 
ging zijn voor ons autonoom verstand. Al wat het zogenaamde geloof in- 
houdt is product van ons eigen denken, niets meer. Wat het meer mocht 
zijn, zal door een streng onderzoek worden uitgeschakeld als onwaar. Het 
sola-fidesdogma wordt hier door het sola-ratio vervangen. Naast het enge 
Rationalisme bestaat ook het ruimere Humanisme, dat buiten het intellect 
ook nog het gevoel en de velerlei strevingen in de mens aanvaardt als bron 
van « waarheid ». Omdat echter dit Humanisme zich tot de orde van de 
natuur beperkt, als tot de enige bron en norm van het leven, houdt ook 
dit zich niet met een credibiliteitsvraag bezig. De katholieke leer over het 
gelovend subject luidt : geloven zelf is een daad van het verstand, waar- 
door dit zijn instemming geeft aan waarheden, onder invloed van de vrije 
wil, die zelf bewogen wordt door genade. Formeel gezien bestaat geloven 
in een daad van het verstand, al is deze daad ook vrij en bovennatuur- 
lijk (2). Het zal wel overbodig zijn hier nogmaals te onderlijnen dat de 
vrijheid en de genade niet pas optreden, nadat het gezag van de revele- 
rende God reeds aanvaard werd, om nl. nu verder een instemming mo- 
gelijk te maken met stricte mysteries ; immers ook de adhaesio ipsi aucto- 
ritati Dei revelantis geschiedt vrij én bovennatuurlijk. Wij laten het aan 
de vaktheologen over uit te maken wanneer en hoe de genade wordt in- 
geënt op de natuur. Voor de apologetica is het alleen nodig te weten dat 


(1) Zie W.H. VAN DE POL, Karakteristiek van het Reformatorisch Christendom, 
Roermond en Maaseik, 1952. 

(2) Wij laten hier dus buiten beschouwing of de genade en de vrije wil — en mo- 
gelijk nog andere vermogens — invloed uitoefenen op het ontstaan zelf van het 
apologetisch onderzoek, of slechts op het verloop van dit onderzoek, of mogelijk 
alleen op het overstappen van het voltooide onderzoek naar de geloofsact zelf. 
Wij beweren alleen dat in beginsel het verstand bekwaam is om een voldoende 
motivering te bereiken, die de geloofsact tot een moreel goede daad maken zal, 
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het verstand meewerkt aan de opbouw van de geloofsdaad, al ware het 
maar omdat het een motivum credibilitatis leveren moet. Moest het ver- 
stand die motivering niet kunnen aanbrengen dan zou het geloof geen 
menswaardige daad meer zijn : moest echter ons verstand een volledig be- 
wijs kunnen leveren van de motieven van het geloof, dan zou dit geloof 
geen goddelijke deugd meer zijn, én eigenlijk ook geen vrijwillige hulde 
aan God. | 

3) Op welke gronden geven wij dan onze geloofsinstemming ? M.a.w. 
waarom geloven wij ? De assensus van het verstand, die het geloven zelf 
uitmaakt, heeft een bovennatuurlijk waarom. Het motivum fidei is het 
gezag van de revelerende God (1). Dit « reveleren » van God is wezenlijk 
iets bovennatuurlijks, al blijft het niet totaal in de bovennatuur opgeslo- 
ten. Gods gezag immers dringt in de ervaarbare wereld der mensen door 
en kan in zekere mate door ons verstand worden gekend. Het kan name- 
lijk door ons verstand op twéé wijzen worden gekend. De eerste wijze 
loopt over de historische studie van de waarneembare feiten ; dat God met 
gezag geopenbaard heeft, heeft sporen gehad in de geschiedenis. Die sporen 
te bestuderen is de taak van de apologetica, die het motivum credibilitatis 
als eindterm heeft. Maar het gezag van de revelerende God dringt ook nog 
langs de geloofsgenade door tot in ons verstand, zodat het daar tot een 
motivum fidet wordt. Dit bovennatuurlijke Licht te bestuderen is strict 
domein van de theologie. (Wij laten hier buiten beschouwing of de weerslag 
van het lumen fidei in het menselijk verstand het lumen naturae niet zo 
groot kan zijn, dat hij op zichzelf tot een motivum credibilitatis wordt). 
Wij beschouwen alleen het geloofwaardigheidsmotief, dat de geloofsinstem- 
ming voorafgaat en verantwoordt. Het geloofsmotief wordt ons van God 
uit geschonken « in » de geloofsdaad ; het geloofwaardigheidsmotief bouwt 
onze rede zelf op en legt het als voorbereiding tot een moreel verant- 
woorde geloofsdaad, die nog te stellen is. 


II. — Waarin bestaat de verantwoording van het geloof ? 


Wij hebben reeds aangetoond waar precies het credibiliteitsprobleem 
gesteld moet worden. Nu blijft nog over na te gaan, waarin het geloof- 
waardigheidsoordeel bestaan zal en aan te geven op welke wijze zulk oor- 
deel bereikt wordt. Wij spreken ook hier enkel principieel. 


(1) Het «gezag» van de openbarende God roept ten minste deze drie problemen op : 
wat is gezag, wat is gezag van God, wat is gezag van de revelerende God ? Daar- 
aan beantwoorden dan weer de vragen over de houding van de mens ten over- 
staan van dit gezag. Zie hierover iets bij J. LECHNER, Wehrhafte Gläubigkeit, 
Wurzburg, 1948, bl. 85 en bll. 135-151. 


vn A 


A. Het begrip « credibiliteit ». 


Uit het voorgaande is gebleken dat credibiliteit, objectief gezien, een 
«eigenschap » is van een bovennatuurlijke waarheid. Die eigenschap be- 
staat hierin, dat die waarheid « geschikt» is om met geloof te worden 
aanvaard (1). Deze geschiktheid eist niet dat het gezag zelf van de reve- 
lerende God met evidentie gekend zou zijn ; het volstaat dat dit gezag 
evident geloofwaardig is. Maar wordt eredibiliteit, zo opgevat, niet een 
eigenschap van Gods gezag, in plaats van een eigenschap te zijn van de 
waarheden, gereveleerd door die Auctoritas ? Het antwoord hierop is 
gemakkelijk. De waarheden zijn geloofwaardig te noemen, niet omdat zij 
rechtstreeks of onrechtstreeks zelf « waar-schijnlijk » werden, maar in zover 
het geloofwaardig is dat zij op Gods gezag gegrondvest zijn. De geopen- 
baarde waarheden zijn en blijven immers geopenbaarde « waarheden » en 
als zodanig geloofsobject. Objectief zijn deze geopenbaarde waarheden 
geloofwààrdig, voor zover zij op Gods gezag voor waar gehouden kunnen 
worden. Credibiliteit is dus in laatste instantie een eigenschap van Gods 
gezag dat waarheden reveleert, een geschiktheid nl. van dit gezag om door 
het verstand « met geloof » te worden aanvaard (2). Deze objectief be- 
staande eigenschap moet subjectief door ons verstand kunnen gekend wor- 
den ; zij moet in onze natuurlijke orde betrokken zijn. Zoniet zouden wij 
nooit tot een credibiliteitskennis op natuurlijke grondslag in staat zijn. Om 
tot een rationeel geloofwaardigheidsoordeel te komen moet de credibilitas 
ontologica immers tot een credibilitas logica worden omgezet. De objectieve 
eigenschap, waardoor Gods gezag geschikt wordt om geloofd te worden, 
moet subjectief tot een evidentia worden gebracht, een evidentia credibi- 
livtatis, die een certitudo credibilitatis meebrengt, en die een iudicium credi- 
bilitatis mogelijk maakt (3). 


(1) A. GARDEIL, La Crédibilité et l'Apologétique, bl. 1: la crédibilité se définit : 
… Paptitude des vérités révélées à Être crues de foi divine. 

(2) Voor wat de theologie over deze kwestie leert, zie R. AUBERT, La Théologie 
de PActe de Foi, bl. 720-736. 


(3) Deze leer over de evidentia credibilitatis, die wél een evidentia is en geen loutere 
probabiliteit, maar géén evidentia fidei, is eigenlijk zeer traditioneel : S. THO- 
MAS, S. Th, 2a 2ae, q.l, a.4 non habetur certa evidentia quod ita sit… habetur 
tamen evidentia quod ita est credibile. - dicendum quod ea quae subsunt fidei, 
dupliciter considerari possunt : uno modo in speciali ; et sic non possunt esse 
simul visa et credita.… ; alio modo in generali, scilicet sub communi ratione cre: 
dibilis ; et sic sunt visa ab eo qui credit. Non enim crederet nisi videret ea esse 
credenda. — CAIETANUS In 2am 2ae, q.l, a.4 : JO. A S. THOMA, Cursus Theo- 
logicus, VIT, q.l, disp. 2a, a.3, n.l : Evidentia credibilitatis est evidentia de ipsa 
habitudine seu dispositione obiecti ut reddatur dignum creditu. — SALMANTI- 
CENSES, Cursus Theologicus, XI, trac. XVII, disp. 3, dub. 1 : Non habemus evi- 
dentiam divinae revelationis sed solam evidentiam credibilitatis. — S.R. BELLAR- 
MINO, De Controverstis, De Notis Eclesiae, cap. III : (ed. Napels, 1857, bl. 109). 
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B. Hoe ontstaat het credibiliteitsoordeel ? 


De ganse apologetische vraag kan uiteindelijk als volgt worden gefor- 
muleerd : «op welke manier » is de credibiliteit van Gods gezag objectief 
in onze kenbare wereld aanwezig, én « op welke manier » kunnen wij, sub- 
jectief, eredibiliteit uitspreken in een oordeel dat gekenmerkt is door zeker- 
heid ? Dit is dan een vraag naar «feiten» en niet meer naar begrippen 
alleen. 

Een oordeel is waar wanneer er overeenstemming is tussen wat ons 
verstand beweert te zijn en datgene wat in werkelijkheid is. Beschouwen wij 
eerst de res credibilitatis, of zoals men pleegt te zeggen het motivum credi- 
bilitatis en daarna het iudicium, dat die res affirmeert. 


1) Het geloofwaardigheidsmotief of objectieve credibiliteit. 

Men kan maar spreken van geloofwaardigheid in zover er een waar- 
heid werd meegedeeld, die geloofwaardigheid als kenmerk draagt. Die me- 
dedeling geschiedt noodzakelijkerwijze in de geschiedenis; zij is een 
«feit». De geloofwaardigheid hoort derhalve objectief gezien, mede tot 
die feitelijkheid ; zij is een historisch gegeven. Maar dit stukje geschiedenis 
is beslist niet eenvoudig. Laten we trachten de verschillende componenten 
van het gehele feit aan te stippen. Er moet a) een persoon zijn die « be- 
staan » heeft of nog bestaat, en wiens optreden kenbaar is met zekerheid. 
Die persoon is er nodig, als gever van de waarheid. Waarheden komen niet 
tot ons tenzij door bemiddeling. Zeker, God kan ons zijn verborgen gehei- 
men kenbaar maken zonder enige bemiddeling, door een rechtstreekse 
« mystieke » Godservaring ; maar deze wijze van handelen is niet de gewo- 
ne, die God bij het reveleren gekozen heeft. God zou ook waarheden kunnen 
binnen ons bereik brengen door andere bemiddelingen dan die van perso- 
nen, b.v. door visioenen of ingestorte verlichtingen ; maar deze manier 
blijkt weerom niet de normale te zijn. De meest veilige en door God bij 
zijn publieke revelatie gevolgde weg loopt in feite over het optreden van 
een zichtbare en hoorbare, levende mens. Die mens kan alleen staan als 
getuige, of in een gemeenschap zijn verweven. Hij — of die gemeenschap — 
kan Gods waarheden voor het eerst leren of eenvoudig met Gods hulp 
« als waarheden van God » verder leren. Die mens kan door God zijn aan- 


non quidem efficiunt evidenter verum. ipsam esse veram Dei Eeclesiam, sed tamen 
efficiunt id evidenter credibile ; nec enim est idem evidenter verum et evidenter 
credibile. Nam evidenter verum dicitur, quod vel in se vel in suis principiis vide- 
tur ; evidenter credibile iüllud dicitur quod non widetur nec in se nec in suis 
principiis, habet tamen tot et tam gravia testimonia, ut quilibet vir sapiens meritd 
id credere debeat. Zelfde gedachte nogmaals ibid, q.XIV. — S. FRANS VAN 
SALES vergelijkt de rationele voorbereiding aan het ei van de struisvogel, en de 
geloofsgenade aan de zon, die het uitbroedt, (Traité de Amour, 1, 12). 
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geduid om met zijn gezag te worden bekleed, of God zelf zijn, die mens 
werd. Hoe het ook zij, die mens of die gemeenschap van mensen treedt 
historisch op. Hun bestaan is te kennen met geschiedkundige zekerheid. 
Deze zekerheid is een rationele, wetenschappelijke, al wordt zij slechts 
« morele zekerheid » geheten. 

b) Naast het louter historische bestaan is er in deze geschiedenis ook 
nog het feit van zijn «leraar zijn » : hij bestond àls getuige van waarheid. 
De fundamentele waarheid, waarvan hij getuigenis aflegt is, dat God hem 
als getuige heeft aangesteld. De wijze waarop Gods gezag aan zijn leerver- 
kondiging gebonden is kan verschillen, naargelang onze getuige beweert 
profeet te zijn, God-mens, apostel, of drager van kerkelijk leerambt. Maar 
telkens wordt ons voorgehouden dàt de leerpunten, die wij van hem ver- 
nemen, eigenlijk van Gods vrij initiatief afkomstig zijn. Deze fundamentele 
mededeling geeft aan al de overige doctrines een zeer bijzondere eigen- 
schap : zij zijn alle als gereveleerd meegedeeld. Omdat dit « leren » van die 
historische mens op zijn beurt tot de historie behoort, kan het met geschied- 
kundige zekerheid als feit worden gekend. Het is voldoende dat er sporen 
van overgebleven zijn, waarop de critiek kan toegepast, die in de histori- 
sche wetenschap tot resultaten leidt. 

c) Een derde element uit het openbaringsgebeuren omvat het wonder- 
bare dat door of ten opzichte van de getuige gedaan werd. Dit is men ge- 
woon «tekenen » te noemen van Gods aanwezigheid. Ook dit wonderbare 
staat in de geschiedenis als een feit. Het valt zelf sterk op en wordt des te 
scherper waargenomen en des te getrouwer overgeleverd omdat het de ken- 
merken draagt van het ongewone, het opvallende. Dit ongewone kan in het 
karakter van de getuigende aanwezig zijn, in zijn deugd namelijk, in zijn 
uitzonderlijk evenwicht ; het kan in de hoedanigheden van zijn leer naar 
voren treden, in de verhevenheid en extraordinaire eenheid ervan ; het 
kan in bepaalde werken liggen, die de gewone krachten van de mens en 
van de natuur te boven gaan. Er kan tussen het leven, de leer en de mira- 
culeuze werken een zeer innerlijke band bestaan, en er kan mogelijk slechts 
een extrinsieke gerichtheid op elkaar aanwezig zijn. In ieder geval moet 
dit wonderbare historisch te achterhalen zijn, én philosophisch te bestuderen. 
Historische zekerheid en wijsgerige zekerheid samen kunnen ons tot het 
vaste inzicht brengen dat God aan de oorsprong van dit leven, van die 
leer en van die werken moet staan : « vel solo naturali rationis lumine divina 
christianae religionis ORIGO certo probari possit », zegt de encycliek Humani 
generis (1). 


(1) Deze beginselen uit te werken vraagt een aparte bijdrage. Cfr E. MASURE, La 
Grand'Route apologétique, Parijs, 1938, 


— 325 — 


Wie zover geraakt heeft méér gedaan dan alleen maar aangetoond dat 
er in het onderzochte feit niets is dat tégen de mogelijkheid van een boven- 
natuurlijke openbaring pleit, maar hij heeft « minder » gedaan dan aan- 
getoond dat de auctoritas Dei REVELANTIS bron en norm van onze in- 
stemming is ; hij heeft alléén bewezen dat er voldoende zekerheid gevon- 
den werd om te besluiten : het is gelóófwààrdig dat het gezag van de reve- 
lerende God achter deze waarheden staat. Dat er sléchts geloofwàärdigheid 
is blijkt hieruit dat onze zekerheid over de goddelijke oorsprong van leven, 
leer en werk van Christus, apostel, profeet of Kerk, tot nog toe slechts 
steunt op ons geschiedkundig en wijsgerig inzicht. Zij steunt nog niet op 
Gods « gezag », dat ons op bovennatuurlijke wijze als motief gegeven zal 
worden. De geloofszekerheid zal een àndere zijn dan de zekerheid der 
apologetica ; maar zij is door deze laatste voorbereid, mogelijk gemaakt, 
voldoende verantwoord. Tussen deze voorbereidende verantwoording en het 
aanvaarden in geloof is nog een afstand, die overbrugd moet worden door 
vrijheid en genade. De geloofsinstemming zal liggen in de lijn van de 
rationele zekerheid, maar zal niet horen tot het zelfde plan als deze laatste. 
Er zal een nieuwe kenbron en een nieuwe grond van zekerheid geboden 
worden, die uit de bovennatuur ontspringt (1). 

En toch is er een zeker dynamisme dat het apologetisch inzicht met 
de geloofsinstemming verbindt : de apologetica geeft ons nl. een zekerheid 
over de geloofwaardigheid, een evidentie die over zich heenwijst, die ons 
verstand opent op het geloof. Dit dynamisme wordt objectief gegeven op 
een drietal manieren : de eerste ligt in het feitelijk verband tussen de 
bovennatuurlijke revelatie van God, waarmee het natuurlijk waarneembare 
een intrinsieke eenheid vormt; datgene immers wat wij kunnen kennen 
door ons onderzoek is in waarheid van Gods vrij initiatief afkomstig. Wij 
zien dit verband nog niet, maar het is er niettemin. Wij zullen het kunnen 
aanvaardbaar maken. Een tweede manier, die ons bij dit aanvaardbaar ra- 
ken helpt, is het feit dat de getuige ons zégt dat zijn leer van God komt 
als revelatie. Dit zeggen wijst ons bewust in de richting van de hypothese 


‘dat God er met zijn gezag achterstaat. De kenmerken van de getuige kun- 


nen reeds een atmosfeer scheppen, die gunstig is om zijn zeggen ernstig op 
te nemen. Maar voorlopig «is» hier wel verband met Gods gezag maar 
Wij «zien» het nog niet. De geloofwaardigheid wordt gesuggereerd, nog 


(1) Deze afstand werd over het hoofd gezien door Billot én door Garrigou-Lagrange, 
wanneer de eerste sprak van een fides naturalis en de tweede van een evacuatio 
mysterii. Ook hetgeen C. de Vogel en met haar W.H. van de Pol aanmerkt over 
een «het eigenlijke van het geloof allerjammerlijkst miskennen» is geen onver- 
mijdelijk euvel. Zie W. VAN DE POL, Wegen tot Geloof, bl. 28 en 106, 
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niet bewezen. De derde en beslissende manier is het feit van de mirakelen, 
die gedaan worden, niet op zichzelf, maar in verband met de leer van de. 
getuige. Die mirakelen zijn gegeven als bevestiging door God van de getui- | 
ge. Die goddelijke oorsprong van de mirakelen, gedaan in die context, 
maakt de aanwezigheid van Gods gezag « aanvaardbaar op de manier die 
de getuige aangeeft », dit is : aanvaardbaar in geloof. Dit alles zijn gege- 
vens, die samenhangen met de openbaring als feit ; zij geven objectief aan | 
die openbaring de geschiktheid om geloofd te worden ; zij zijn credibilitas 
objectiva. 

2) Het geloofwaardigheidsoordeel, of credibiliteit in het subject 
gezien. Opdat de zoekende mens het geloofwaardigheidsmotief zou kunnen, 
zien en verstaan, zijn bepaalde voorwaarden in het subject zelf vereist. De | 
« zoekende » zal principieel moeten ontvankelijk staan voor Gods openba: 


ring. Hij zal moeten openstaan voor de hypothese van Gods vrijwillig ini- 
tiatief en ook bekwaam om de mirakelen te vatten als « tekenen », die ko- 
men van God heenwijzend naar de « openbaring». Het zal o.a. nodig 
zijn, alhoewel onvoldoende, vrij te zijn van allerlei vooroordelen van intel- 
lectuele en morele aard. Het is ook nodig dat een toestand van onverschil- | 
ligheid, van geestelijke inertie met betrekking tot het openbaringsprobleem, 
zou overwonnen zijn. De mens moet een zekere positieve ontvankelijkheid 
kennen ten overstaan. van een bovennatuurlijk initiatief van God. In deze 
zin is het waar dat men maar geloven kan wat men graag gelooft ; al wil 
dit niet zeggen dat dit verlangen op zichzelf alléén een voldoende motive- 
ring van het geloven biedt. Deze « verwachting », waarmee de mens zijn 
onderzoek aanvat, is niet louter een begeren naar zelfverworven inzichten ; 
zij is een openstaan voor een mogelijk spreken van God, waar wij met 
gehoorzaamheid moeten naar luisteren, luisteren met een kracht die ons uit 
den hoge geboden wordt. Deze principiële docibilitas Dei is in de mens 
aanwezig als laatste uitspraak van het verstand over zichzelf en over het 
leven. Wat God van deze « gretigheid » maken zal in feite, kan de rede 
zelf op eigen krachten niet meer vinden; zij kan zelf niet uitmaken of: 
God er iets mee aanvangen zal. Zij staat met een desiderium naturale sed 
inefficax naar de bovennatuur gekeerd (1). Maar wanneer nu de mens, 
zo gesteld, met het héle feit van de openbaring wordt geconfronteerd, dan. 
is hij in staat dit ganse gebeuren (persoon, leer en werken) te nemen niet tot 
een object van louter wetenschappelijke studie, een interessant geval van, 
psychologie, philologie of wijsbegeerte, maar hij is bekwaam om in de 
kenbare gegevens voldoende stof te vinden om te besluiten, dat werkelijk 


{1) Over dit natuurverlangen zou heel wat te zeggen zijn. Er zijn bedenkingen te ma- 
ken op werken als dat van H. DE LUBAC, De la Connaissance de Dieu en andere, 


rs 
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dit ganse gebeuren van God kàn zijn «op de manier» zoals beweerd 
wordt en dat dit alles werkelijk met Gods hulp moét aanvaard worden, 
«op de manier» zoals eveneens geleerd wordt. Hij zal niet slechts de 
waarheid onderzoeken en ontdekken, voor zover hij dit op eigen krachten 
kan ; maar hij zal ook de eigenschap ontdekken, die die leer geschikt 
maakt om met bovennatuurlijk geloof op Gods gezag zélf te worden be- 


“aamd in een geloofsact (1). Dit inzicht, wanneer het bereikt wordt, zal 


worden uitgedrukt in een geloofwaardigheidsoordeel : het is voor het ver- 
stand verantwoord al de waarheden te « geloven » op getuigenis van God 
zelf dat mij zal worden meegedeeld in genade. Het is niet meer alleen 
verantwoord die waarheden voor waar te houden op grond van persoonlijk 
verworven inzicht, noch op grond alleen van mijn wetenschappelijk inzicht 
in de betrouwbaarheid van de mens, die getuigde, zelfs niet op grond van 
wijs inzicht in de waarachtigheid van God, die bezegelt. Het is integendeel 
verantwoord dat ik mij openstel voor een nieuw motief dat mij langs een 
nieuwe weg wordt bijgebracht, nl. op Gods eigen gezag dat mij in de 
geloofsgenade wordt geschonken als motivum fidei. 


Besluit 


Er zijn punten van gelijkenis aan te geven tussen instemmen met wat 
mensen ons meedelen en geloven wat God openbaart. In beide gevallen im- 
mers nemen wij een waarheid aan « op getuigenis van iemand anders ». In 
beide gevallen geven wij onze instemming aan de waarheden in zover wij 
instemmen met « de getuige », en niet formeel omdat wij de waarheid zelf 
inzien, zelfs niet in zover wij de betrouwbaarheid van de getuige bewezen 
hebben, want dan zou onze instemming met het betuigde logisch noodzake- 
lijk volgen uit het voorafgaande bewijs : het zou een (onrechtstreeks) « we- 


(1) In de vraag naar de juiste aard van dit inzicht zou heel wat klaarheid nog kun- 
nen gebracht worden, door een volledige opsomming van al de verschillende 
soorten van menselijk inzicht en kennis, gevolgd door een wetenschappelijke or- 
dening van al deze vormen van verstandelijk weten. Het zou immers kunnen 
blijken of dit inzicht in de eredibiliteit verwantschap vertoont, en zo ja in welke 
mate, met kennis door observatie, door intuïtie, door onderzoek van physische of 
van psychische feiten, door inductief of deductief nadenken, door mathematisch 
of door metaphysisch redeneren, door kennis voortbouwend op het getuigenis van 
zintuigen, instrumenten, wetten of levende tussenpersonen. Misschien zou daar- 
uit duidelijk worden dat kennen door bovennatuurlijk geloof veel verder afstaat 
van kennen door natuurlijk geloof, dan deze laatste vorm afstaat van kennis door 
strict logisch redeneren. Beide laatste immers zijn toch wetenschappelijk « weten », 
terwijl het eerste «geloven » is, iets zeer specifiek en ín se onherleidbaar, alhoe- 
wel in zekere mate vergelijkbaar. Voorlopig zie : F. SASSEN, Katholicisme en 
wijsgerig Denken, Amsterdam, 1946; A. BOEKRAAD, Perspectief van het mo- 
derne Denken, in Streven, 1952, bl. 109 en vv. ; P. ORTEGAT, Intuition et Reli- 
gion, Leuven, 1947 ; M. FRAEYMAN, Geloven en Weten, Coll. Gandav., 1951, 


bl. 119-131. 
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ten » zijn en geen « geloven > meer. Wanneer wij op Gods getuigenis gelo- 
ven hetgeen hij openbaart dan wordt dit gezag van God evenmin veronder- 
steld bewezen te zijn. Zowel het gezag van een mens als dit van God is 
slechts « aanvaardbaar » gemaakt, onze instemming ermee is « voldoende 
verantwoord », opdat zij moreel zou zijn. Dit is een punt van gelijkenis ; 
maar er is ook verschil. Het gezag van een menselijke getuige blijft geheel 
in de orde van de natuur ; het gezag van God kan tot de bovennatuur 
behoren. Dit bovennatuurlijk gezag van God kàn slechts gelóófwàärdig 
worden gemaakt. Aangezien de instemming met dit bovennatuurlijk gezag 
alleen met bovennatuurlijke hulp mogelijk is, moet het niet alleen verant- 
woord zijn er mee in te stemmen, maar « er mee in te stemmen met boven- 
natuurlijk geloof ». Wie uit verschillende « tekenen » gevat heeft dat een 
méns betrouwbaar is heeft niets anders nodig dan dit vatten en de vrije 
wil om, mét de getuige, ook het betuigde te aanvaarden ; maar iemand die 
uit « tekenen » gevat heeft dat Gods gezag aanvaardbaar is, zal tot dit aan- 
vaarden maar overgaan in een «gelóófsdaad». De tekenen geven hier 
minder dan een bewijs, maar meer dan een loutere waar-schijnlijkheid ; 
zij geven een gelóóf-waardigheid van Gods openbarend gezag (1). 

Het veel gemaakte verwijt dat de apologetica als wetenschap leiden 
zou tot een fides scientifica, tot een bewezen geloof, houdt derhalve geen 
steek. De scientia leidt slechts tot een evidente credibiliteit, niet tot een 
evident gelóóf. Hier spreken van een evacuatio mysteriù gaat ook niet meer 
op. Het hele mysterie van het geloof als act en de mysterieuze zijde van 
elke « geopenbaarde » waarheid, blijft overeind. En dit mysterie staat er niet 


(1) Deze theorie over de aard der credibiliteit werd geïnspireerd door volgende tekst 
uit SR. BELLARMINO, De Controversiis, De Ecclesia, lib. IL; De Notis Ec- 
clesiae, cap. XIV (ed. Sforza, Napels, 1857, bl. 134, col. 1) : Est autem observan- 
dum, recte demonstrari ex miraculis Ecclesiam, et ex Ecclesia miracula, sed di- 
verso genere demonstrationis ; quemadmodum ex effectu demonstratur causa et ex 
causa effectus. Nam ex miraculis demonstratur Ecclesia, non quoad evidentiam, 
vel certitudinem rei, sed quoad evidentiam et certitudinem credibilitatis. Cuius 
rei ratio est, quia ante approbationem Ecclesiae non est evidens aut certum cer- 
titudine fidei de ullo miraculo, quod sit verum miraculum, tamen est tale ut faciat 
rem credibilem. Et quidem, quod non sit evidens, patet, quia tunc fides esset evi- 
dens ; quod non sit certum certitudine fidei, quia non constat nobis certitudine, 
qui non possit subesse falsum, illam non esse illusionem daemonis.…. at ex Ec- 
clesia demonstratur miraculum, quoad certitudinem rei, quia, quando Ecclesia 
declarat miraculum factum esse verum miraculum, certi sumus ita esse. Volgens 
de H. Bellarmino kunnen wij op eigen krachten nooit met zekerheid uitmaken of 
een mirakel van God dan wel van de duivel is. Alleen de openbaring leert ons 
dat, geeft ons die zekerheid, zegt hij. Wij zijn integendeel van oordeel dat ons 
verstand wel de goddelijke oorsprong van een mirakel kan bewijzen, maar dat 
deze zekerheid geen geloofszekerheid is; deze komt ons toe langs het gezag van 
God dat spreekt in de Kerk, die een bovennatuurlijke instelling is. Dit suggereert 
ons het onderscheid tussen natuurlijk weten en geloven op Gods gezag. Mirakelen 
zijn «als feiten» kenbaar én «als geopenbaard » voorwerp van geloof, 
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als iets overtolligs ! Immers heel die wetenschappelijk bestudeerbare zijde 
bestaat maar àls onderdeel van het wezenlijk bovennatuurlijke gebeuren 
der revelatie. Niet het bovennatuurlijke voegt zich bij het natuurlijke, maar 
het natuurlijke is een weerslag in ónze wereld van iets dat uit de hógere 
Liefde van God ontsprongen is. De echte en volledige kijk op dit natuur- 
lijke krijgen wij maar wanneer wij het in zijn innerlijk verband met het 
bovennatuurlijke zien, wanneer wij het gelóven. En dit maakt ons dank- 
baar tegenover God dat al het schone en ware en goede van zijn open- 
baring ons « gegeven » wordt om het « met Gods kracht» te aanvaarden. 
M.a.w. als een geheel dat ons opneemt in een orde die onze wereld te 
boven gaat en ons op wonderbare wijze met God zelf verbindt. Daarom 
is het iudicium credibilitatis ook direct een tudicium credentitatis : het ver- 
stand ziet immers in dat die waarheid, die een hoogste « waarde » is, niet 
alleen aanvaard mag, maar ook moet worden, tot onze eigen voltooiing — 
al zal het feitelijk aanvaarden uiteindelijk in het verstand geschieden onder 
invloed van een wil, die zelf bewogen werd door de genade. 


J. DELMOTTE. 


Miscellanea 


DOCTRINA CATHOLICA 
DE IUSTIFICATIONIS ASPECTU NEGATIVO 


Tustificatio dicitur actio qua homo fit iustus seu recte ordinatus ad 
Deum, finem suum supernaturalem. In ordine concreto historico omnis ius: 


tificatio est translatio hominis e statu peccati ad statum gratiae, quia prop-_ 


ter peccatum originale omnes homines nascuntur a Deo aversi. 


Doctrina catholica de iustificatione a Concilio Tridentino est definita 


‘adversus Reformatores. Qui Reformatores saeculo XVI docebant peccatum 


originale corruptionem essentialem et definitivam naturae humanae secum- 


ferre et in specie destructionem liberi arbitrii in ordine morali. Homo lap- 


sus necessario peccator esset et maneret, neque aliter iustificari posset nisi | 


per extrinsecam et forensem imputationem meritorum Christi. lustificatio 


nempe non consisteret in hoc quod peccata vere delerentur sive tollerentur, | 


sed solum in hoe quod oculis Dei ita velarentur ut iam non sint titulus ad 
subeundam poenam (Zudeckungstheorie). Secundum elementum positivum 
considerata iustificatio non perficeretur per donum quod hominem interne 
renovaret sed potissimum per hoe quod iustitia Christi ipsìi imputaretur (Im- 


putationstheorie). Peccator veluti veste aliena indueretur iustitia Christi. Ex | 
quibus patet iustificationem habere indolem forensem (homo a Deo iudi- | 
catur iustus licet intrinsecus peccator maneat) et extrinsecam (iustitia nos- | 


tra extra nos est cum in realitate interna hominis nihil mutetur). « Voca- 
bulum iustificationis in hoc negotio significat iustum pronuntiare, a pecca- 
tis et aeternis peccatorum suppliciis absolvere propter iustitiam Christi quae 
a Deo fidei imputatur… Per fidem propter oboedientiam Christi iusti pro- 
nuntiantur et reputantur, etiamsi ratione corruptae naturae suae adhuc sint 


maneantque peccatores, dum mortale hoe corpus circumferunt> (Formula | 
Concordiae, citata a C. Pesch, Praelectiones dogmaticae, V, 1916, p. 206). 
Hodie haec doctrina pessimistica de statu hominis lapsi a Karl Barth adhuc 
proponitur, a plurimis autem Protestantibus, studiis exegeticis innixis dere- 
linquitur. Qui ultimi auctores vel ad interpretationem catholicam doectrinae | 


paulinae de iustificatione proxime accedunt vel statuunt Paulum in hac 


materia ab evangelio Christi recessisse. 


Catholica vero doctrina sequentibus enuntiari potest thesibus. Tustifi- 
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catio hominis negative spectata importat remissionem peccatorum, qua pec- 
cata non solum obteguntur sed vere auferuntur ac delentur ; positive con- 
siderata internam renovationem realem licet spiritualem, per infusionem 
alicuius doni supernaturalis, permanentis, non autem meram extrinsecam 
imputationem iustitiae Christi complectit. 

Omnia huius doctrinae elementa, excepta forsan indole permanentiae 
huius doni supernaturalis, ut dogmata sunt definita, nempe in Concilii Tri- 
dentini Sessione V de peccato originali, et Sessione VI de iustificatione (cfr 
Denz. 792, 799, 821). 

Hie solum aspectum negativum iustificationis exponimus et probamus, 
aspectum vero positivum in ulterioribus articulis elucidabimus. 


Doctrina de vera remissione peccatorum in Sacra Scriptura utriusque 
Testamenti continetur. 

In Vetere Testamento sane Deus pluries exhibetur tamquam peccata 
obliviscens, peccata tegens, delicta non imputans. Attamen ex intentionali 
emphasi affirmationis et e parallelismo cum textibus ubi Deus exhibetur ut 
peccata delens, auferens, mundans, exstinguens, etc., patet peccata revera 
deleri et non apparenter tantum remitti. Ita Deus dicitur non recordari delic- 
torum, sed in membro parallelo dicitur delere peccatum (Is. 43, 25). Pec- 
cata dicuntur obtegi et non imputari sed in membro parallelo remittuntur : 
« Beatus cuius remissa est iniquitas, cuius obtectum est peccatum. Beatus 
homo cui Dominus non imputat culpam » (Ps. 31, 1-2 ; cfr Ps. 31,5 ; 84,3 ; 
etc.). Alibi delicta dicuntur removeri « quantum distat oriens ab occiden- 
te» (Ps. 102, 12) vel proici in profundum maris (Mich. 7, 19). Deus roga- 
tur ut faciem suam avertat a peccato et iniquitatem deleat (Ps. 50, 11 ; 
2 Sam. 12, 13). Nomine Dei Isaias promittit : «si fuerint peccata vestra 
ut coecinum, quasi nix dealbabuntur ; et si fuerint rubra quasi vermiculus, 
velut lana alba erunt» (Is. 1, 18 ; cfr praeterea Is. 1, 16 ; 44, 22 ; Ezech. 
36, 25). Insuper cum conceptione biblica transcendentiae, omniscientiae, 
sanctitatis et iustitiae Dei nullomodo reconciliatur Deum, qui omnia etiam 
intima cordium scrutatur et qui nulla fraude decipitur, celare peccata quae 
revera in homine agnosceret. Deus omnipotens, cuius verbum vim crea- 
tivam habet, non potest hominem peccatorem declarare iustum quin eum 
simul interne iustum reddat. Dicendum ergo est peccata tegi, oblivioni dari 
et non imputari quatenus revera delentur et auferuntur. 


| In Novo Testamento pauci reperiuntur textus in quibus peccata dicun- 

tur obtegi vel non imputari (Rom. 4, 7-11 ; 2 Cor. 5, 19 ; 1 Pt. 4, 8 ; cfr 1 
Cor 4, 4-5 ; Rom. 2, 13), qui textus denuo ope aliarum locutionum fre- 
quentius occurrentium sunt explicandi. A S, Paulo enim pluries adhibetur 
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imago ablutionis, qua maculae non solum teguntur sed penitus removen- 
tur : « Christus …tradidit seipsum pro ea ut illam sanctificaret, mundans 


lavacro aquae in verbo vitae, ut exhiberet sibi gloriosam Ecclesiam non 


habentem maculam aut rugam aut aliquid huiusmodi, sed ut sit sancta et | 


immaculata » (Eph. 5, 25-27) ; « sed abluti estis, sed sanctificati estis, sed | 


iustificati estis» (1 Cor. 6, 11 ; efr 1 Jo. 1, 5.7.9 ; Apoc. 1, 5). 


Tustificatio in epistolis ad Gal. et ad Rom. fusius describitur. Uti pos- 


tea probabimus, idea iustificationis a S. Paulo adhibetur ad refellendum 


opinionem Pharisaeorum qui iustificationem non ut donum gratuitum Dei 


considerant sed ut effectum adimpletionis praeceptorum Legis propriis viri-_ 


bus obtentum. Adversus eos S. Paulus indolem omnino gratuitam iustifi- 
cationis propugnat ; adhibens terminologiam adversariorum voce « iustitia » 
significat easdem realitates christianas internas quae indicantur locutionibus 
vitae in Christo, vel vitae sub ductu Spiritus. Haec iustificatio secumfert 


verum transitum e statu mortis ad vitam, veram deletionem peccatorum. Ita 
vg. in Rom. 5, 19 S. Paulus scribit : « sicut per inoboedientiam unius homi- 
nis peccatores constituti sunt multi, ita per unius oboedientiam iusti consti- 


tuuntur multi ». In tota pericopa (Rom. 5, 12-21) Apostolus ostendit donum 
Christi efficacius esse ad salvandum quam delictum Adami fuit ad perden- 
dum. Perfectus parallelismus versiculi 19 ostendit salvandos saltem eodem 
modo constitui iustos quo posteri Adami constituuntur peccatores. Atqui, 
etiam Protestantes admittunt iuxta S. Paulum homines delicto Adami rea- 
liter et intrinsecus effectos esse peccatores. Nisi velimus textum vertere in 
favorem Adami et in offensionem Christi agnoscendum nobis est homines 
per Christum non per meram declarationem sed intrinsecus et realiter con- 
stitui iustos. 

Haec doctrina scripturistica a Patribus explicite proponitur, sicuti patet 
e testimoniis collectis a Rouet de Journel (vide indicem, p. 773, n. 355, et 
p. 779, n. 475). Audiatur solus Augustinus a Protestantibus pluries ut pa- 
tronus invocatus : « dicimus baptisma dare omnium indulgentiam pecca- 
torum, et auferre crimina, non radere, nec ut omnium peccatorum radices 
in mala carne teneantur, quasi rasorum in capite capillorum, unde crescant 
iterum resecanda peccata» (R.D.J., n. 1886). 


Stabilita itaque doctrina catholica, quaedam ad rectam intellegentiam 
addantur. Peccâta vere deleri et hominem interne renovari non idem est ac 
dicere hominem numquam peccavisse. Per iustificationem aufertur reatus 
culpae i.e. status deordinationis habitualis, status aversionis a Deo (et con- 
sequenter reatus poenae aeternae). Historicus autem actus peccaminosus 
non negatur nec infectus fit. Nec statim auferuntur peccatorum effectus his- 


„an 
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_ torici, consequentiae nempe et destructiones in vita spirituali et corporali 


hominis. Nec tollitur concupiscentia aut inclinatio hominis sese avertendi 
a Deo seque modo egoistico vertendi ad seipsum. Tollitur totum id quod 
veram et propriam peccati rationem habet (Denz. 792), ita ut nihil sit dam- 
nationis iis, qui vere consepulti sunt cum Christo per baptisma in mortem 
(Rom. 6, 4) ; manet tamen concupiscentia, quae quandoque « peccatum » 
appellatur quia ex peccato est et ad peccatum inclinat (Denz. 792) et quae 
revera ad peccata ducit, quae autem peccata si non sunt mortalia statum 
gratiae non auferunt. Ideoque formula Lutheri « simul iustus et peccator » 
recto modo intellegi potest, si sumitur non sensu metaphysico ac si bapti- 
zatus, essentialiter peccator manens aversus a Deo, propter merita Christi 
tamen simul iustus declaratur, sed sensu concreto historico hominem nempe 
etiam post baptismum continuo in tentationem induci et de facto saepius 
peccata levia committere. Etiam sancti in terra hanc peccabilitatem et debi- 
litatem humanam vivide persentiunt eoque magis infirmitatem suam deplo- 
rant, quo intimius cum Deo coniunguntur ; indicium est conscientiae puri- 
ficatae. Ita intelligenda sunt verba quibus sancti sensum propriae culpae et 
inopiae exprimunt ut vg. S. Theresia Lexoviensis scribens : « omnis iustitia 
nostra ante oculos tuos maculata est» (« acte d'offrande » in festo S.S. Tri- 
nitatis, 1895). 


A. ROETS. 


SAKRAMENTEN VAN KRISTUS EN VAN DE KERK 


Kristus en de Kerk zijn voor alle mensen « weg, waarheid en leven », 
zij geven aan de wereld goddelijke leiding, lering en heiliging. Vermits de 
sakramenten thuis horen bij de wijdingsfunktie, is het onmogelijk hun we- 
zenheid te benaderen zonder een dieper inzicht in de betekenis en het belang 
van deze funktie. 


IL. — Heiligingsfunktie in Kristus en de Kerk 


De wijdingstaak in het kristendom is de zending van Godsverheerlij- 
king en van heiligmaking der mensen. Kristus heeft gewild dat er van uit 
de verloste mensheid een loflied zou opklinken tot God, een onafgebroken 
stroom van aanbidding en dank. Maar vermits geen lof de Vader aange- 
naam is, tenzij die welke mogelijk is gemaakt door de Menswording en het 
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kruisoffer, heeft Kristus gewild dat de stem van de Kerk en van al haar 
leden zich zou verenigen met de Zijne, opdat allen « eendrachtig en uit één 
mond de God en Vader van Onze Heer Jezus Kristus zouden mogen ver- 
heerlijken » (Rom, 15, 6). Kristus wilde ook dàt de verlossing, de heilig- 
heid en het leven die Hij is komen brengen, binnen de gemeenschap van 
de Kerk te vinden zouden zijn, en door middel van de Kerk aan de mensen 
zouden geschonken worden. Het verband tussen de twee aspekten van de wij- 
dingsfunktie ligt bij Kristus. Hij brengt de lof en de verheerlijking van de Va- 
der en tevens de heiligheid en verlossing der mensen. Dienvolgens offert 
de Kerk Kristus aan de Vader om Hem te verheerlijken en geeft zij Kristus 
aan de mensen om hen te heiligen. Wanneer de mensen zich laten opnemen 
door Kristus in zijn aanbidding en liefde voor de Vader, worden zij gehei- 
ligd in Kristus. De heiliging brengt aan God eer en de eredienst is tevens 
middel tot heiliging. De wijdingsfunktie van Kristus en de Kerk is dus 
georiënteerd naar onder en naar boven, naar God en naar de mensen : ere- 
dienst aan God en genade aan de mensen : van de mensen langs Kristus 
maar de Vader om Hem te verheerlijken, van God langs Kristus naar de 
mensen om ze te heiligen. Hoewel deze twee aspekten onafscheidbaar zijn, 
moet de heiligmaking ondergeschikt blijven aan de Godsverheerlijking. 
Want de hulde der H. Drievuldigheid is het doel van heel de schepping en 
van de Menswording. Dienvolgens is het leven van Kristus fundamenteel 
gericht naar de verheerlijking van de Vader. Hij is mens geworden voor de 
verlossing van de wereld, maar precies omdat het heil der mensen God 
verheerlijkt. « Ik heb u verheerlijkt op aarde door het werk te volbrengen 
dat Gij Mij hebt opgedragen » (Jo. 17, 4). En Paulus herhaalt : « Hij 
(God) heeft ons vóór de grondvesting der wereld uitverkoren om heilig en 
vlekkeloos te zijn.… tot lof zijner heerlijkheid» (Efes, 1, 4-5). Eveneens 
is heel de verlossende en heilbrengende zending van de Kerk in hoofdzaak 
gericht naar de verheerlijking van God. De sakramenten die de konkrete 
vormen zijn waarin Kristus en de Kerk hun zending van heiliging en levens- 
mededeling uitvoeren, worden gegeven tot verheerlijking van de Vader. 


De wijdingsfunktie is de belangrijkste funktie van de Kerk, omdat zij 
de bijzonderste funktie van Kristus is. Haar hoofdopgave is: in en met 
Kristus heiligen vormen tot verheerlijking van de Vader. De andere as- 
pekten van haar zending, haar leer- en bestuursfunktie staan in dienst van 
de heiligmaking en de Godsverheerlijking, en helpen in zekere zin deze be- 
werken. Zij bestaan slechts om de zielen te openen voor de werking van 
Kristus’ Geest, de H. Geest, opdat alle mensen die leven in Kristus, in Hem 
verenigd, zich tot God zouden keren, en heel de schepping Hem glorie zou 
brengen. In de wijdingsfunktie der Kerk steekt en werkt de heiligmakende 


kracht van Kristus. De Kerk is de volheid van Kristus’ kracht in sommige 
handelingen die Kristus in haar ingesteld heeft, opdat zij op bijzondere en 
exclusieve wijze zijn handelingen zouden zijn : het sakrificie van de Mis 
en de sakramenten. Die handelingen zijn loutere instrumenten van Kristus 
op voorwaarde dat zij gesteld worden gelijk Kristus en de Kerk het willen. 
Daarom wordt de wijdingsfunktie ministerium, werktuigelijke dienstbaar- 
heid, genoemd. De Kerk handelt in volle werkelijkheid in naam van een 
andere en hogere die Kristus is. Zij is dienstinstrument in Kristus’ handen, 
zodanig dat volgens Augustinus’ woord, als Petrus of Paulus dopen, het 
Kristus is die doopt. Die instrumentele taak komt best tot uiting in biecht 
en Eucharistie waar Kristus zelf door de mond van de bedienaar zegt : « ik 
schenk U vergiffenis » en « dit is mijn lichaam ». Het belang van de wij- 
dingsfunktie blijkt verder nog uit het feit dat door haar de Kerk ten volle 
geestelijke moeder is van haar leden. Omwille van de uitoefening van die 
funktie krijgt de Kerk door de kracht van Kristus’ Geest, de macht om de 
mensen te doen wedergeboren worden in een goddelijk leven. Door de sakra- 
menten wekt de Kerk kinderen Gods voor Kristus en leidt deze in zijn 
gemeenschap binnen. De Kerk is door haar sakramenten « Onze Moeder de 
H. Kerk ». Zij brengt haar kinderen voort niet voor de slavernij, maar voor 
de vrijheid. (Rom, 8, 21). Vermits zij alle mensen wil regenereren, is 
haar moederschap universeel. De Kerk voedt haar kinderen met goddelijk 
voedsel, het lichaam van de mensgeworden Zoon Gods. Zij wast van hen 
de vlek der zonde af, bidt voor hen in alle omstandigheden, voorziet in al 
hun behoeften en schenkt hun te allen tijde het nodige voor hun leven van 
kinderen Gods. Dat bovennatuurlijk moederschap van de Kerk kan niet 
juist begrepen worden zonder tevens aandacht te schenken aan het wonder 
van het universeel moederschap van O. L. Vrouw, dat ook door de bemid- 
deling van de Kerk tot stand komt. 


II. — Priesterfunktie in Kristus en de Kerk 


De grondslagen van de wijdingsfunktie, van de zending van Godsver- 
heerlijking en heiligmaking berusten op de wil van Kristus tot het einde 
der tijden door het zichtbaar dienstambt der Kerk zijn priesterlijke funktie 
uit te oefenen. Daarom moeten we dieper doordringen in het priesterschap 
‘van Kristus, en daarna in de voorttrekking en voortzetting ervan in de 
Kerk. 

A. — Kristus’ priesterschap heeft een transcendente voortreffelijkheid. 
Hij alleen is priester in de volheid van het woord. Vóór Kristus’ komst wa- 
ren er ook priesters van het Oud Verbond. God zelf stelde hen aan. « Zon- 
„der u uw broeder Aäron en zijn zonen uit de Israëlieten af, om mij als 
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priesters te dienen» (Exod., 28, 1). Het initiatief voor priesterschap moet 
altijd van God komen. Priesterschap is een gave Gods. Bijgevolg komt het 
nooit aan mensen toe sommigen als priesters aan te duiden met de op- 
dracht hen bij God te vertegenwoordigen. De priesters van het Oud Testa- 
ment droegen aan God offers op zoals God zelf het voorschreef. Maar heel 
het Oud Verbond en zijn priesterschap waren maar een verre voorbereiding 
tot - en voorafbeelding van het Nieuw Testament en het definitief pries- 
terschap. « Dit is geschied als voorafbeelding voor ons» (1 Kor., 10, 6). 
Want heel de finaliteit van het Oud Testament ligt in Kristus. « Kristus is 
het eind van de wet» (Rom, 10, 4). De transcendente voortreffelijkheid 
van Kristus’ priesterschap wordt klaar beschreven in de Hebreënbrief. De 
priesters van het Oud Verbond vormden een lange reeks, zij moesten aan 
elkaar opvolgen, de ene na de andere, omdat de dood hen verhinderde al- 
tijd te blijven. Kristus die eeuwig is, bezit een eeuwig priesterschap dat 
nooit moet vervangen worden, dat verlossend blijft optreden. De priesters 
van de oude wet waren zondaars gelijk de andere mensen. Zij moesten sakri- 
ficies opdragen voor hun persoonlijke zonden vooraleer er op te dragen 
voor de zonden van het volk. Kristus is een heel andere priester, « een 
Hogepriester die heilig is, onschuldig, onbezoedeld, verwijderd van zondaars 
en verheven boven de hemelen » (7, 26). De priesters van het Oud Testa-_ 
ment vermenigvuldigden hun offeranden en konden toch de zonden niet 
wegnemen, want het bloed van stieren en bokken kan onmogelijk de zonde- 
schuld uitwissen. Daarom zei Kristus : « Offers en gaven, brand- en zoen- | 
offers hebt Gij niet gewild, behaagden U niet. Maar een lichaam hebt Gij 
mij bereid. Toen zeide ik : zie, ik kom om uw wil te doen, o God ». « Zo | 
heeft hij het eerste afgeschaft om het tweede in te stellen. Uit de kracht 
van die wil zijn wij eens en voor altijd geheiligd door het offer van het 
lichaam van Jezus Kristus» (10, 6-10). 

| 


De reden waarom Kristus’ priesterschap volmaakt is en enig, ligt in 
het feit dat Hij God-mens is, ligt in de Menswording. Kristus heeft niet 
enkel de funktie van priester uitgeoefend, Hij «is» priester van natuur, 
priester door zijn wezen zelf, omdat Hij God en mens is. Ware en enige zoon 
van God ; ware mens gelijk wij, « uit een vrouw geboren ». In Hem zijn 
de goddelijkheid en de menselijkheid op mysterieuze wijze verenigd niet 
enkel door hetgeen Hij doet, maar door hetgeen Hij is. Het menselijk ge- 
slacht is als schepsel oneindig verwijderd van God en van Hem gescheiden 
door de zonde, Kristus verenigt godheid en mensheid in zijn persoon, voor- 
aleer beide te verzoenen door zijn kruisoffer. Deze verbinding welke men 
hypostatische vereniging noemt, behelst dat Kristus niet enkel de man van 
God, maar de Godmens is. De konsekratie tot priester geschiedde niet enkel 
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door een zalving, zoals in het Oud Testament, waarbij een doordringing 
van het menselijke door het goddelijke betekend werd. De Menswording 
verwezenlijkt deze doordringing op eminente en mysterieuze wijze, vermits 
de Zoon Gods een menselijke natuur aanneemt en deze inschakelt in de 
eenheid van Zijn persoon. Daarom wordt de mensgeworden God Kristus 
genoemd, d.w.z. de gezalfde. Hij is niet priester tussen de vele, Hij is de 
enige priester, de volheid van het priesterschap, de bron van alle priester- 
schap. Op die wijze is begrijpelijk geworden hoe Hij, de Middelaar, het 
bindstuk is tussen God en mensdom, tussenpersoon en brug tussen beide. 
Niet enkel omdat Hij verband legt tussen twee afzonderlijke gebieden, maar 
omdat Hij beide tot eenheid samenvoegt. Dat is maar mogelijk in een mens- 
geworden Godszoon. « Want er is één God en ook één Middelaar tussen God 
en mensen, de mens Jesus Kristus » (1 Tim., 2, 5). Daarom bidt de liturgie 
« door Jesus Kristus, Uw Zoon, Onze Heer ». Het priesterschap van Kristus 
is dus tot stand gekomen op de dag van de Menswording in de schoot van de 
Moeder Maagd, zodat Maria-boodschap de verjaardag is van de priester- 
wijding van Kristus. Op die manier wordt de ganse mensheid en langs haar 
de hele schepping gekonsakreerd, geheiligd, aan God gehecht. In Kristus 
«Verbum caro factum est». In Hem zag de geschiedenis voor het eerst 
volledig « le divin dans humain ». Langs die baan werd het Rijk Gods op 
aarde gebracht en werd de hoeksteen gelegd van een vergoddelijkt huma- 
nisme ; « toen de goedertierenheid en de menselijkheid van God onze Za- 
ligmaker zich hadden geopenbaard» (Tit. 3, 4). In die zin is het mens- 
geworden Woord het groot sakrament van het kristendom, het sakrament 
« quo sacrata est humanitas ». 


Omdat Kristus priester en Middelaar is in zijn persoon zelf, is heel 
zijn leven priesterlijk geweest. Al zijn daden, woorden en houdingen, heb- 
ben geen ander doel gehad, dan God, zijn Vader, verheerlijken en zich met 
de mensen verenigen om hen van zonde te zuiveren, te heiligen in genade 
en hen te offeren aan God, tot lof van zijn verheerlijking. Op het laatste 
avondmaal en op Kalvarieberg echter heeft Kristus zijn priesterschap in 
volheid op zichtbare en rituele manier uitgeoefend, door de opdracht van 
zijn kruisoffer tot glorie van God en tot verlossing der mensen. De hande- 
lingen van de Zaligmaker waren even werkelijk de daden van een mens 
als die van God. Zij waren even echt de rouwmoedige smeekbede om ver- 
giffenis en het deemoedig aanbiddingsoffer van de mensheid, als het ge- 
baar van zalvende genezing en zegenende verzoening van God. De mense- 
lijkheid van Kristus verenigd met de goddelijkheid heeft onze verlossing 
verdiend omdat zij het mensdom vertegenwoordigt; de godheid van de 
Heiland verbonden aan zijn menselijkheid heeft Gods heil geschonken, 
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wijl zij in de schoot van de Vader thuis hoort. Op die manier is de histo- 
rische Kristus een aktief en daadwerkelijk sakrament geworden, dat het 
mensdom naar de onzichtbare God heeft opgetrokken en God zichtbaar 
op aarde heeft laten nederdalen. Van Hem zegt Paulus : « door wie wij de 
verlossing hebben verkregen, de vergiffenis der zonden, Deze is het beeld 
van de onzichtbare God » (Kol., 1, 15). Deze zending van priesterlijke be- 
middeling van Kristus duurt voort in zijn verheerlijkte glorie van de hemel 
na de Verrijzenis en de Hemelvaart, evenals de hypostatische vereniging 
die er het fundament van is. Het is nu de glorieuze Kristus die in het hei- 
ligdom is binnengegaan als hogepriester en die daar de Vader eeuwig ver- 
heerlijkt : « Vader, verheerlijk uw Zoon, opdat uw Zoon U verheerlijken 
mag » (Jo, 17, 1). Volgens goddelijk plan blijft Kristus na zijn Verrijze- 
nis de mensen verlossing, heiliging en leven schenken. Hij is nu geworden 
‚« Spiritus vivificans » (1 Kor. 15, 45), d.w.z. dat Hij ons leven geeft door 
de Geest die Hij zendt. Maar de verheerlijkte Kristus is na zijn Hemelvaart 
niet meer zichtbaar voor het gewone oog. Dit brengt klaarblijkelijk een 
grote moeilijkheid mede, omdat de mens behoefte heeft aan tastbare wer- 
kelijkheid om tot de goddelijke dingen te geraken : « per visibilia ad invi- 
sibilium amorem ». Doch ook hierin hebben Gods plannen voorzien. Sinds 
Kristus’ historisch bestaan is overgegaan in een glorieuze zijnsvorm, is 
door goddelijke vrije beschikking een nieuw zichtbaar middel tot stand 
geroepen ‘om voortaan de goddelijk- menselijke verlossings- en verheerlij- 
kingsaktiviteit van de Zaligmaker zichtbaar voort te zetten, namelijk de 
Kerk. Zij is het waarneembaar verlengstuk op aarde van de verheerlijkte 
Kristus in de hemel. « De Vader, schrijft Paulus, heeft Hem (Kristus) uit 
de doden opgewekt en Hem doen zetelen aan zijn rechterhand in de hemel… 
en Hij heeft alles onder zijn voeten gesteld en Hij heeft Hem aan de Kerk 
geschonken… die zijn lichaam is (het lichaam van de verheerlijkte Kris- 
tus), en vol van Hem die alles in allen vervult» (Efes. 1, 20-23). In die 
tekst wordt dus de Kerk mystisch geïdentificeerd met de verheerlijkte mens- 
heid van O. L. Heer, in die zin dat zij het Mystiek Lichaam van Kristus 
is. De verheerlijkte Kristus associeert bijgevolg rechtstreeks aan zijn Gods- 
lof en aan zijn verlossende bemiddeling, de leden van de reeds triumferende 
Kerk in de hemel, en die van de nog strijdende Kerk op aarde. 


B. — Zo komen we aan de priesterfunktie van de Kerk. Zij is gegrond 
in het feit dat « de goddelijke Verlosser gewild heeft dat het zelfde priester- 
lijk leven, hetwelk Hij in zijn stoffelijk Lichaam begonnen is door zijn 
‚gebeden en zijn offer, in de loop der eeuwen niet zou ophouden in zijn 


Mystiek Lichaam, de Kerk» (Enc. Mediator Dei, n. 2). Dat Mystiek Li- 
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chaam is niet hypostatisch één met Hem, maar toch is het waarachtig en 
reëel zijn lichaam. Waarachtig, omdat het het organisme van heil en ver- 
heerlijking is dat Kristus instelde ; reëel, omdat de banden die dat lichaam 
aan de Verlosser binden, geen louter juridische verhouding zijn, maar reëel- 
ontologische banden van genade. Door dat lichaam blijft Kristus in kontakt 
met de wereld, zodanig dat men moet zeggen : waar de Kerk is, daar is ook 
de verheerlijkende, verlossende aanwezigheid en aktiviteit van Kristus. Op 
die wijze is dus ook de Kerk het groot sakrament van het Kristendom. Om 
haar priesterlijke heiligingstaak goed te begrijpen moet men deze altijd in 
verband stellen met Kristus’ priesterlijke funktie. Kristus is de enige en 
eeuwige Hogepriester, die nooit vervanging noch opvolging behoeft. Men 
mag dus bijna niet zeggen dat de priestertaak in de Kerk het priesterschap 
van Kristus overneemt of het voortzet. Kristus zelf, onze eeuwige Hoge- 
priester, blijft voort op een zichtbare manier door het dienstambt van de 
Kerk het priesterschap uitoefenen, dat Hij heeft uitgeoefend binst zijn aards 
leven, vooral op het avondmaal en op Kalvarieberg en dat Hij voortdurend 
onzichtbaar uitoefent in de verheerlijking van de hemel. Het is in dit pries- 
terschap van Kristus, het priesterschap in eeuwigheid, dat het kerkelijk 
priesterambt deelt. De priesters op aarde zijn priesters met Hem, door Hem 
en in Hem. Alles wat zij doen : offeren, zegenen, bidden, heiligen, het 
vloeit voort uit de éne grote priesterlijke offerdaad van Kristus. De aardse 
priesters weten zich daarom slechts dienaren, instrumenten, afgezanten, tol- 
ken. Zij lenen volgens Johannes Chrysostomus bij hun priesterlijk handelen 
in zekere zin aan Kristus hun tong en bieden Hem hun handen aan. Zij 
treden daarom altijd namens Kristus op. Zij weten dat zij het eigenlijk niet 
zijn die heiligen, maar dat Temand achter hen staat, in hen werkt. Vermits 
het instrument steeds verwijst naar diegene die het gebruikt, verwijst het 
priesterschap der Kerk naar Kristus, de Hogepriester. Het staat dus niet 
tegenover dat van Kristus, het stelt dit niet in de schaduw, maar doet het 
hier op aarde onder de mensen werken en zich ontplooien. Men moet daar- 
bij goed opmerken, dat de Kerk zelf, de bruid van Kristus, deel heeft aan 
Kristus’ priesterschap: « Getrouw gehoor gevend aan het bevel van de stich- 
ter vervult de Kerk de priesterlijke taak van Jesus Kristus, vooral door de 
heilige liturgie » (Mediator Dei, n. 3). « Kristus heeft de mensheid niet ver- 
weesd achtergelaten, maar... Hij komt haar te hulp door zijn Kerk, welke 
Hij als uitdeelster der genaden heeft aangesteld. » (n. 19). « De heilige li- 
turgie is niets anders dan de uitoefening der priesterlijke taak » (n. 22). Heel 
de Kerk is dus priesterlijk, zodat in de wijdingsfunktie evenveel de Kerk 
zelf moet aangezien worden, als de afzonderlijke personen die priester zijn. 
Want de Kerk blijft gisteren, vandaag en morgen, terwijl het dienstambt 
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van elke priester voorbijgaand is. De ware bedienaar van de sakramenten, 
zegt Augustinus, is niet die of die mens, maar de Kerk zelf, de bruid van 
Kristus. Aan haar heeft Kristus het sakrament van zijn offer geschonken 
en ook al de andere sakramenten die aan dit zijn vastgehecht. In de grond 
is heel de Kerk één groot sakrament. Men moet als bedienaar willen wat 
zij wil opdat een handeling sakramenteel weze, en bekwaam om Kristus’ 
genade voort te brengen. Nochtans mag niet uit het oog verloren dat « het 
zichtbaar en uitwendig priesterschap van Jesus Kristus niet op algemene of 
gezamenlijke en gemeenschappelijke wijze wordt overgeleverd in de Kerk, 
maar aan uitverkoren mensen wordt verleend door een geestelijke voort- 
brenging van het priesterschap » (Mediator Dei, n. 41, cfr. nn. 82-83). 


Hoe moet men dan in de Kerk de deelachtigheid aan Kristus’ heiligend 
priesterschap opvatten ? Priester zijn : ten eerste, « in zekere mate», al 
degenen die ledematen zijn van Kristus door het doopsel ; ten tweede, « in 
meer strikte zin», deze onder hen die de Kerk tot de priesterlijke funktie 
heeft « gewijd » en die tot het priesterambt gekonsakreerd zijn door het 
sakramenteel merkteken dat de heilige priesterwijding geeft. Dat alle 
gedoopten deelachtig zijn aan Kristus’ priesterschap in de Kerk is een waar- 
achtig openbaringsgegeven. Het werd in het Oud Testament door God aan 
zijn volk beloofd. « Zo Gij Mij gehoorzaamt en mijn verbond onderhoudt, 
zult Gij onder alle volkeren mijn bijzondere eigendom zijn... een konink- 


rijk van priesters en een heilige natie» (Exod., 19, 5-6). In het Nieuw | 
Testament wordt de vervulling van deze profetie beschreven. « Laat U als 


levende stenen opbouwen tot een geestelijke tempel, bestemd voor een heilig 
priesterschap dat geestelijke offers brengt, welgevallig aan God door Jesus 
Kristus. Gij zijt een uitverkoren geslacht, een koninklijk priesterdom, een 
heilige natie, een aangeworven volk om te verkondigen de deugden van Hem 
die u riep uit de duisternis tot zijn wonderbaar licht» (1 Petr, 2, 5-9 ; 


efr Apoc., 1, 6 ; Hebr, 13, 15 ; Rom., 12, 1). Indien de gelovigen door hun / 


doopsel ledematen van Kristus geworden zijn, die priester is, Zijn leven in 
zich dragen en aan Hem gelijkvormig zijn, dan is het niet mogelijk dat zij 


niet in zekere mate deel hebben in zijn priesterschap. « Door het bad im-_ 


mers van het doopsel, zegt vermelde encycliek, n. 87, worden de kristenen 
op algemene wijze in het Mystiek Lichaam tot ledematen van Kristus-Hoge- 
priester, en door het merkteken dat als het ware in hun hart werd gegrift, 


worden zij voor de goddelijke eredienst bestemd ; en op die manier delen 


zìj volgens hun maat, in het priesterschap van Kristus zelf ». 
Naast het universeel priesterschap der gelovigen bestaat het sakramen- 
teel en ambtelijk priesterschap dat een bijzondere deelachtigheid aan Kris- 
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tus’ priesterschap geeft. Alleen dit priesterschap en zijn merkteken, gegeven 
door de priesterwijding, verleent de macht om de handelingen van Kristus- 
Priester te stellen in de Kerk. De priesters zijn deelachtig aan Kristus’ pries- 
terschap niet enkel als « ledematen » van Zijn lichaam, maar als « bedie- 
naars » van zijn priesterschap. Zij zijn bekwaam geworden om wettig en 


geldig, als instrumenten van Kristus, de daden van eredienst te voltrekken 


die van aard zijn om de heiligmaking der mensen en de verheerlijking van 
God te verzekeren. Hier is het geen louter inwendige deelachtigheid, in Kris- 
tus’ priesterfunktie, geen louter geestelijk aansluiten in geloof en liefde, bij 
de handelingen van Kristus, zoals dat bij de leken het geval is. Hier is 
spraak van een uitwendig zichtbaar priesterschap in eigenlijke zin. De pries- 
ters exclusief bezitten dit soort priesterschap en daarom vormen zij in de 
Kerk een speciale groep, een andere « orde» op een verhevener rang dan 
de leken. Dit priesterschap dat aanvang nam bij het bevel « doe dit tot 
mijn gedachtenis », heeft een officiële macht op het eucharistisch en het 
Mystiek Lichaam van Kristus. Door de ambtelijke priester wordt de pries- 
terlijke bemiddeling van Kristus zelf uitgeoefend op een zeer bijzondere 
manier. Niet door eigen macht, noch door afvaardiging van het volk is hij 
middelaar, maar door de kracht van Kristus van wie hij het instrument is. 
Op elke priester is toepasselijk hetgeen van Kristus is gezegd : « Gij zijt 
priester in eeuwigheid ». Maar wat in ieder priester eeuwig is, is zijn merk- 
teken en de bijzondere aanhankelijkheid aan God welke zij veroorzaakt, 
niet de ministeriële funktie die slechts hier op aarde haar taak heeft. De 
deelneming van de priester in het priesterschap van Kristus geschiedt dus 
volgens een andere maat dan die der leken. Die maat wordt bepaald door 
het merkteken van het doopsel enerzijds, en door dat van het priesterschap 
anderzijds. Het eerste maakt iemand tot «lidmaat» van Kristus-Priester, 
het laatste tot « bedienaar » van Kristus-Priester. 


III. — Sakramenten van Kristus en van de Kerk 


Uit het voorgaande zal enigszins begrijpelijk geworden zijn in welke 
zin de sakramenten van Kristus en van de Kerk zijn. Zij zijn de middelen 
langs dewelke de verheerlijkte Kristus door de H. Geest en langs de bemidde- 
lende priesterhanden van de Kerk, de levendige vruchten van zijn Menswor- 
ding en verlossing uitdeelt aan Zijn Mystiek Lichaam. Zij zijn de verwezen- 
lijking van de voorspelling : « Stromen van levend water zullen uit zijn bin- 
nenste vloeien » (Jo. 7,38). 


De sakramenten zijn werkelijk de handelingen door dewelke de verheer- 
lijkte Kristus aktueel zijn ledematen verlevendigt en heiligt, de konkrete 
vormen waarin het goddelijk-menselijk leven van Kristus sinds de verrijzenis 
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tot ons doordringt en in ons werkt, de goddelijk-menselijke riten waardoor 
Kristus de mensheid gestadig verlost, konsakreert en heiligt tot lof en verheer- 
lijking van de Vader. Omdat het daden van Kristus zijn, begrijpen wij hun 
onfeilbare goddelijke daadwerkelijkheid, hun manifestatie van nooit ontbre- 
kende goddelijke liefde ten overstaan van dewelke de mens zich slechts te 
stellen heeft met ontvankelijkheid en gelovige wederliefde. Zij zijn zichtbare 
daden van Kristus omwille van de bedienaar die Kristus’ instrument is en 
omwille van de tastbare betekenisvolle werkelijkheden waarvan Kristus zich 
heeft willen bedienen om zijn leven, heiligheid, reiniging, kracht en vrucht- 
baarheid te schenken. Zij zijn de volheid van Kristus’ handelingen, omdat zij 
in hun verscheidenheid en aanpassing aan alle aspekten van het leven de rijk- 
dom der goddelijke gaven tonen en de onuitputtelijke heiligmakende kracht 
van Kristus openbaren. Deze rijkdommen komen tot de mensen, volledig 
aangepast aan al de noden van de Godskinderen en van de kristelijke gemeen- 
schap. 

De sakramenten zijn ook de handelingen van de Kerk. Door Kristus in- 
gesteld, werden zij aan de Kerk toevertrouwd en worden zij door haar en in 
haar uitgedeeld. De Kerk bedient ze, bepaalt de regels van hun uitreiking en 
de voorwaarden van hun ontvangst. Opdat zij geldig wezen, is vereist dat 
zij gegeven en gekregen worden door mensen die willen hetgeen zij wil. Het 
geloof van de Kerk in Kristus werkt in de sacramenten, en vult eventueel de 
tekorten aan die zouden aanwezig zijn in de bedienaar die optreedt in haar 
naam. Dat verklaart de geldigheid der sakramenten die toegediend worden 
in de afgescheurde kerken. Omdat de kracht der sakramenten van Kristus 
‘komt door de Kerk, strekt deze laatste haar geestelijk moederschap uit tot in 
de verdwaalde gemeenschappen tot heil der zielen. 


De sakramenten bouwen de Kerk en het Mystiek Lichaam op : het doop- 
sel maakt de leden van de Kerk, het vormsel wijdt hen soldaten en getuigen, 
de biecht neemt de gevallenen in haar schoot terug op, het oliesel voert hen 
in de hemel binnen, het huwelijk schenkt onderhorigen en het priesterschap 
deiders ; en van dit alles voltrekt de eucharistie de liefdevolle eenheid. Want 
in de Kerk mag verlossing en heiliging geen privaatzaak zijn. « Door Kris- 
tus wordt het ganse lichaam samengevoegd en samengehouden, omdat elk 
gewricht zijn taak vervult met de kracht die ieder lid in het bijzonder is toe- 
gemeten, en zo voltrekt zich de groei van het lichaam tot eigen opbouw in 
liefde» (Efes. 4,16). 

Om te besluiten, de sakramenten zijn de verlengstukken van de mys- 
teries van Kristus’ Menswording en Verlossing enerzijds en van de Kerk an- 
derzijds, van die wonderbare mysteries waarin God zich aan de mensen mede- 
deelt langs zichtbare en tastbare instrumentele realiteiten. In de Menswor- 
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ding heeft God zich op een vrije doch zeer bijzondere manier in het mensdom 
ingeweven doordat de persoon van Kristus de menselijke natuur aannam en 
zich langs die weg aan ons schonk. In de verlossing heeft de Zaligmaker de 
hemelse rijkdommen van heiligheid en leven te onzer beschikking gesteld. In 
de Kerk doordringt de Geest van Kristus de mensen en zet het werk van 
Kristus voort door hun bemiddeling. Bijgevolg zijn Kristus en de Kerk de 
grote sakramenten van het kristendom. De sakramenten mogen en kunnen 
daarom slechts benaderd worden in geest van geloof en in bewuste deelname 
aan Kristus en de Kerk ; want zij zijn de zichtbare middelen door dewelke 
in de mensen heiligheid en Godsverheerlijking wordt verwezenlijkt. 


L. VAN PETEGHEM. 


Chronica 


TWEE BELANGRIJKE PUBLICATIES OP GEBIED VAN DE 
KERKGESCHIEDENIS 


Onze locale kerkgeschiedenis werd onlangs verrijkt met het vijfde deel 
van de Histoire de Eglise en Belgique door E. De Moreau, nl. Eglise des 
Pays-Bas 1559-1633 (1). Het behandelt een der meest beroerde tijdperken 
van onze nationale geschiedenis en zeker een der belangrijkste voor het ka- 
tholicisme in de Nederlanden. In een zo korte tijdspanne immers maakt de 
Kerk der Nederlanden vier kapitale gebeurtenissen door, die enig zijn in 
onze godsdienstige geschiedenis : een totale kerkelijke reorganisatie, een ra- 
dicale inwendige omvorming, een bedreiging, die beslissend bleek voor de 
toekomst van het katholicisme en een schitterende heropleving, die op korte 
tijd leidde tot een hoogbloei van katholiek leven. 

In 1559 werd het aantal bisdommen in de Nederlanden en het Prins- 
bisdom Luik van vijf op negentien gebracht. Zo werd eindelijk de verou- 
derde kerkelijke organisatie uit de Romeinse periode aan de noden van de 
nieuwe tijden aangepast. In 1563 werd het grote hervormingsconcilie van 
Trente besloten en kregen de nieuwe Nederlandse bisschoppen de opdracht 
deze grondige hervorming bij hun clerus en volk door te voeren (2). De 
nieuwe bisschoppelijke omschrijvingen waren wel in princiep aanvaard en 
door velen zelfs gewenst, maar de uitvoering ervan botste op het eigenbelang 
van adel, kapittels en abdijen en vooral op het algemeen wantrouwen, dat 
er een krachtig wapen in zag in de hand van de Spaanse koning om de ge- 
vreesde inquisitie met meer krachtdadigheid in de Nederlanden door te voe- 
ren. Hoe men ook de godsdienstpolitiek van Philips II tegenover de Neder- 
landen moge beoordelen, aan zijn koppig en energiek doorzettingsvermogen 
danken wij tenslotte deze totale reorganisatie der Nederlandse bisdommen, 


(1) E. DE MOREAU, S.J., Histoire de "Eglise en Belgique, deel V : PEglise des Pays- 
Bas. 1559-1633 (Museum Lessianum, Section historique, nr 15), Edit. Universelle, 
Bruxelles, 1952, 544 blz, 28 pltn, ng. 325 Fr. 

(2) Voor beide feitenreeksen volgt S. de uitstekende monographieën van M.DIERICKS, 
De oprichting der nieuwe bisdommen in de Nederlanden onder Filips II (1559-1570), 
Antwerpen-Utrecht, 1950, en van F.WILLOCX, FIntroduction des décrets du Con- 
cile de Trente dans les Pays-Bas et dans la principauté de Liège, l.ouvain, 1929. 
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waarvan het belang voor de verdere uitbouw van het katholicisme aldaar 
moeilijk kan worden overschat. Het afkondigen en toepassen van de Trentse 
hervorming was voor de nieuwe bisschoppen geen gemakkelijke taak. Het 
detailonderzoek, dat S. aan hun werkzaamheid wijdt, toont aan dat zij over 
het algemeen bekwaam en waardig hun zending hebben vervuld en dat de re- 
sultaten van hun werking zonder overdrijving reeds tot een ware godsdien- 
stige herleving hebben geleid, spijts de vele moeilijkheden waartegen zij te 
strijden hadden. Uit het talrijke materiaal van provinciale concilies en dio- 
cesane synoden schetst S. hun concreet hervormingsplan. De stichting der 
seminaries en de hervorming van de kapittels en kloosters vormen er de 
hoofdpunten van. Tenslotte wordt de opmerkenswaardige invloed ontleed van 
de eerste Keulse nuntius Bonhomi en van de pas gestichte jesuitenorde in 
deze heropleving na 1550. 

Gans de hervormingsaktie werd echter zeer ernstig bedreigd door een 
geweldige crisis, die in de Nederlanden broeide. Een latente wrijving tussen 
de vrijheidsgezinde Nederlanden en het autoritaire, centraliserende regime 
van Philips II, een algemene onrust en een groeiend wantrouwen voor de 
steeds hatelijker wordende inquisitiepolitiek doen een opstand tegen Spanje 
uitbreken, dien het steeds sterkere calvinisme in eigen voordeel tracht uit te 
baten. Het militair genie van Farnese redde het zuidelijke deel voor een defi- 
nitieve verovering door het protestantisme, maar het geschiedde ten koste 
van de scheuring der Verenigde Provinciën. De politieke aspecten dezer be- 
wogen periode werden reeds herhaaldelijk door onze historici behandeld. Van 
kerkhistorisch standpunt uit moest de historie ervan nog praktisch aangevat ; 
een synthetisch overzicht was zeker niet voorhanden. S. levert dus in dit twee- 
de deel (blz. 107-262) bijna volledig nieuw werk. Achtereenvolgens schetst 
Hij ons de oorsprong en de ontwikkeling van het Calvinisme in de Neder- 
landen, zijn organisatie en propagandamethodes, de uitbarsting van de beel- 
denstrijd, de houding van de geestelijke overheid en de clerus tegenover de 
politiek van Alva, de rol die zij speelden in de Pacificatie van Gent en hun 
pogingen om de breuk tussen de Staten en de Spaanse vertegenwoordiger Don 
Juan af te wenden. In een zeer gedetailleerd onderzoek verhaalt Hij de be- 
ginnende vervolging van katholieken door de calvinistische besturen, de hevi- 
ge controverse in woord en schrift tussen katholieken en calvinisten rond de 
Godsdienstvrede van 1578 en vooral de bloedige strijd, die kerken en kloos- 
ters vanwege de Geuzen kregen te doorstaan. Treffend is de moedige houding 
van onze priesters, waaronder ongeveer honderddertig de marteldood stier- 
ven, terwijl slechts een zeventigtal naar het Calvinisme zijn overgegaan. Ten- 
slotte zien wij enkele vooraanstaande geestelijken tussenkomen in het tot 
standkomen van de uiteindelijke vrede met Spanje, terwijl enkele anderen 
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een weerspannige houding aannamen. De geslaagde samenbundeling van een 
zo omvangrijk aantal concrete gegevens over deze bewogen episode is waar- 
lijk een ontroerend en boeiend stuk van onze eigen godsdienstgeschiedenis, 
des te meer dat onze gewesten, vooral het calvinistische Gent en omstreken 
er dikwijls het actietoneel van vormen. 

Het derde deel van het werk handelt over de herleving van het katho- 
licisme in de Zuidelijke Nederlanden onder de aartshertogen Albrecht en 
Isabella, 1596-1633 (3). Deze vorsten stelden zich als bijzonderste taak het 
hervormingswerk van Trente dat reeds vanaf 1559, hoewel in veel lastiger 
omstandigheden en met minder resultaat, was ingezet, in een rustiger atmos- 
feer met krachtdadigheid te voleinden. De algemene sympathie, die zij als 
souvereinen van den lande genoten, maakte de taak des te lichter en vrucht- 
baarder. Hun voorbeeld van katholieke overtuiging, hun vriendschappelijke 
betrekkingen met Rome, hun krachtige steun aan het plaatselijke episcopaat, 
hun mildheid voor kerken en kloosters bemoedigden ten zeerste de gods- 
dienstige herleving. Clerus en kloosters, die met een vernieuwde vurigheid 
uit de strijd en vervolging zijn gekomen, vormden een meer gedisciplineerd 
strijdkorps in handen van een uitgelezen episcopaat. Zo wordt ons bij het 
behandelen van deze verschillende factoren een concreet beeld voorgehangen 
van de gehele kerkelijke organisatie en werking, alsook van het katholiek le- 
ven in ons land tijdens de eerste helft der XVIIe eeuw : de parochiale actie, 
de stand en nieuwe initiatieven inzake godsdienstonderricht, het sacramen- 
teel leven, volksgodsvrucht en spiritualiteit. Ook aan het bijgeloof, dat een 
meer droevig aspect vertoont in de heksenprocessen, wordt speciaal aandacht 
geschonken. Dit onderzoek, dat men met spanning meemaakt, kan voorzeker, 
voor onze eigen streken vooral, nog bijgewerkt en aangevuld. Een uitgebreid 
archiefmateriaal wacht nog op ontginning. Het synthetisch overzicht, dat ons 
hier wordt geboden, opent een reeks van mogelijkheden voor de locale ker- 
kelijke geschiedschrijving. 

. Het tijdperk der aartshertogen is zt de bloeitijd van de Nederlandse 
denten Professor Lavalleye van de Leuvense Universiteit beschrijft in 
een laatste deel de ontwikkeling van onze religieuze kunst van 1559 tot 1640. 
Met een Pieter Huyssens in de architectuur, een Dusquennoy in de -beeld- 
houwkunst en een Rubens in de schilderkunst komt Vlaanderen vooraan te 
staan in de kunstwereld der XVIIe eeuw. 


(3) Voor dit deel kon S. steunen op het uitstekend werk van A. PASTURE, La res- 
tauration religieuse aux Pays-Bas catholiques sous les archiducs Albert et Isabelle 
(1596-1633), Louvain, 1925. 
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Zo biedt dit vijfde deel van de Histoire de 'Eglise en Belgique, dat in 


à wetenschappelijke degelijkheid de vorige minstens evenaart, een meesterlijke 


synthese van een der meest beroerde perioden van het Nederlandse katholi- 
cisme, waaraan geen katholiek vlaming zijn belangstelling mag weigeren. 
Het ware te betreuren moest het werk van E.P. de Moreau, dat ons zelfs door 
buitenlanders wordt benijd, in priesterkringen geen ingang en vooral geen 
interesse vinden. Wij kunnen deze bespreking niet besluiten zonder een eer- 
biedige hulde te brengen aan de nagedachtenis van E.P. de Moreau wiens 
ganse leven in dienst gestaan heeft van de historische waarheid en van de 
studie van ons eigen kerkelijk verleden. Zijn veelzijdig historisch ceuvre, en 
niet het minst zijn groots opgezette Histoire de Eglise en Belgique, spreekt 


voldoende voor de taaie werkkracht en de wetenschappelijke ernst van deze 


grote Belgische kerkhistoricus. Met vreugde vernemen wij dat een zesde deel 
over de periode 1633-1789 bijna in eerste redactie klaar ligt en dus binnen 
afzienbare tijd zal verschijnen. Het zal ons voeren tot het einde van het an- 
cien régime en zal dus samen met de vijf voorgaande delen een gesloten ge- 
heel vormen (4). 


* 
* ok 


Op gebied van de algemene kerkgeschiedenis vraagt het werk van R. 
Aubert over het pontificaat van Pius IX (1846-1878) speciaal onze aandacht 
(5). S. die reeds door zijn monumentale studie Le problème de l Acte de Foi 
zijn zin voor historische ontleding en synthese heeft bewezen, was juist hier- 
door aangewezen om deze korte, maar op doctrineel gebied voor de Kerk zo 
belangrijke periode grondig te behandelen. Het pontificaat van Pius IX situ- 
eert zich juist op het keerpunt der XIXe eeuw, waarop zeer belangrijke revo- 
lutionaire gebeurtenissen en stromingen de ganse wereld beroeren. Terwijl 
kapitalisme en machinisme triomf vieren, breidt zich het laiciserende libe- 
ralisme, de voornaamste vrucht van de Franse Revolutie, over gans Europa 
uit. De politieke, economische en sociale structuur van het ancien régime 
worden grondig geschokt. De Kerk, die deze groeiende maatschappelijke re- 
volutie buiten haar eigenlijk werkterrein tot stand ziet komen, wordt toch 
verplicht stelling te nemen tegenover het nieuwe, dat zich weldra tegen haar 
dreigt te keren, in zover zij aan de oude machten gehecht schijnt te blijven. 


(4) Kath. Cult. Tijdschr. Streven, jrg. VI, deel I, nr 1, Oct. 1952, blz. 83. 


(5) R. AUBERT, Le pontificat de Pie IX (1846-1878), (nr 21 in de reeks Histoire de 
Eglise depuis les origines jusqu’à nos jours, van A. FLICHE en V. MARTIN), 
Paris, Bloud et Gay, 1952, 510 blz., 1500 fr. fr. 3 
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In een zulkdanige uiterst delicate situatie vangt het pontificaat aan van 
Pius IX (hst. 1). Gedrongen tussen de overdreven verzuchtingen naar ver-_ 
nieuwing en aanpassing aan de liberale stromingen bij het meerendeel van 
zijn Italiaanse onderdanen en het systematisch wantrouwen van een nog 
sterkere reactionnaire minderheid, werden al zijn gedragingen steeds in de 
ene of andere richting geïnterpreteerd. Hoewel Hij van in het begin tegen de 
vergaande liberale theorieën gekeerd was, deden enkele verzoenende maat- 
regelen, waardoor Hij slechts de gemoederen wenste te kalmeren en voor 
zich te winnen, Hem alras als de liberale paus bij uitstek en de morele leider 
van het nieuwe Europa toejuichen. Niet slechts in Italië maar in de meeste 
landen, waar de nieuwe stroming was binnengedrongen, werd Hij als dus- 
danig met enthousiasme begroet. De omstandigheden echter dwongen Pius 
IX zeer vlug duidelijk positie te kiezen tegen de te ver gaande liberale en 
nationale aspiraties in Italië. Van algemeen enthousiasme in de liberalise- 
rende kringen liep het vlug uit op ontgoocheling en strijd : de revolutie van 
1848, de vlucht van de paus naar Gaëta, leidden op het Vaticaan tot een re: 
actionnair regime, waarin de beruchte kardinaal Antonelli de hoofdrol speel- 
de (hst. 2). De toestand in Italië werd voor de Kerk steeds moeilijker. De 
politiek van Cavour leidde voor Pius IX tot het verlies van het grootste deel 
van zijn staten. De Romeinse Kwestie stelde zich in al haar scherpte. 

In de verschillende landen van Europa bracht de Revolutie van 1848 
met het invoeren der nieuwe vrijheden aanvankelijk voordelige gevolgen 
mee voor de Kerk (hst. 3 tot 6). In Frankrijk volgde eruit een gunstige op- 
lossing van de onderwijskwestie, in Duitsland een krachtige reorganisatie van 
de katholieken, in Engeland en de Nederlanden de herinrichting der hierar- 
chie. In de meeste landen echter zowel in West- als Oost-Europa kent de Kerk 
in de periode vóór 1870 veel strijd en moeilijkheden. Het Vaticaans Concilie 
had overal een diepe weerslag (hst. 11 tot 13). In Duitsland was het de ge- 
legenheid tot het uitbreken van de Kultuurkamp. In een 200-tal bladzijden 
weet S. dit geweldig gevarieerd documentatiemateriaal op zeer geslaagde 
wijze samen te bundelen. 


Het bijzonderste deel van het werk is echter gewijd aan de doctrinele 
betekenis van het pontificaat van Pius IX. Op gebied van de kerkelijke we- 
tenschap (hst. 7) schetst S. een genuanceerd beeld van de intellectuele achter- 
lijkheid in Rome en Frankrijk, waartegen de Leuvense Universiteit, het werk 
der Bollandisten en de apologetica van Deschamp en Newman gelukkige licht- 
punten zijn. Vooral Duitsland komt in het centrum der belangstelling te staan 
met het fameuze conflict tussen de klassieke scholastiek en de nieuwe Duitse 
universitaire theologie, die de jongste critische methoden in dienst wilde stel- 
len van de kerkelijke wetenschap en daarom van moderne rationalistische 


invloed werd verdacht. Dat er tegen te ver gaande compromissen moest ge- 
waarschuwd worden, blijft buiten twijfel. Nochtans hebben de kortzichtigheid 
van sommige oud-Romeinse studenten en de verdachtmakingspolitiek te 
Rome de strijd onnodig verscherpt. 


Ook wat de theoretische stellingname tegenover het liberalisme betrof, 
waren er sterke tegenstellingen (hst. 8). Enerzijds de onverzoenlijke stug- 
heid van een Veuillot en van de Italiaanse jesuiten, die bezield met de beste 
bedoelingen de essentiele waarden van het katholicisme te redden, toch soms 
blijk gaven van engheid en fanatisme ; anderzijds de gewettigde vrees van 
meer vooruitziende geesten, die de Kerk niet langer vastgeklampt wilden zien 
aan een regime, dat zonder enige twijfel had uitgediend. De encycliek Quanta 
Cura en de befaamde Syllabus brachten na een langdurige aarzelende hou- 
ding van Pius IX, een zeer duidelijke veroordeling. Mgr. Dupanloup van 
Lyon, een gematigd maar overtuigd verdediger der nieuwe richting, wist in 
zijn commentaar de scherpe kanten af te ronden, zodat de storm die het pau- 
selijk document dreigde op te jagen, vlug kalmeerde. 

De officiële veroordeling van het liberalisme werkte de vlugge vooruit- 
gang van het ultramontanisme in de hand (hst. 9). Van Rome uit werd alles 
in het werk gesteld om de ganse Christenheid meer en meer rond het paus- 
dom te centraliseren en de pauselijke autoriteit zoveel mogelijk te versterken. 
De dogmaverklaring van de Onbevlekte Ontvangenis moest in het licht van 
deze stroming als een practische bewijsvoering gelden van het hoogste en on- 
feilbaar doctrineel gezag van de paus. Hoewel het beeld, dat S. ons tekent 
van het Vaticaans milieu op gebied van intellectuele openheid en breedden- 
kendheid niet schitterend is, en hoewel er in het karakterbeeld van de Paus 
zelf donkere plekken voorkomen, toch is de uitzonderlijk innemende per- 
soonlijkheid van Pius IX mede oorzaak van de ware verering, die het paus- 
dom meer en meer ging genieten. Deze verering nam zelfs in het zgn. Neo- 
Ultramontisme ongezonde allures aan, waartegen op de vooravond van het 
Vaticaans Concilie een groeiende reactie ontstond. Dit verklaart de weige- 
rende houding van verschillende bisschoppen en theologen tegenover de kwes- 
tie der infallibiliteit. Zo vormde het Vaticaans Concilie met de dogmaverkla- 
ring van de pauselijke onfeilbaarheid de bekroning van de ultramontanistische 
stroming (kst. 10). Moeilijk zal men een zo gedocumenteerd en tevens zo 
synthetisch overzicht vinden van de voorbereiding, de eerste debatten, de 
eigenlijke definities en de weerslag van het Concilie, als hier geboden wordt. 

Het beeld van het katholiek leven, dat in het laatste hoofdstuk van het 
werk wordt geschetst, is zeker bemoedigend : verhoging van apostolische 
ijver bij de clerus, een merkwaardige aangroei van orden en congregaties, 
gunstige ontwikkeling en verdieping van godsvrucht en spiritualiteit, triomf 
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van de Romeinse liturgie en opbloei van de kerkelijke kunst onder al haar 
vormen, nieuwe herenigingspogingen met het Oosten en een eerste bewust: 
worden van de sociale taak van de Kerk. 

De balans van dit pontificaat, die S. in de laatste bladzijden van het 
werk opmaakt, verzwijgt noch de ernstige schaduwzijden, noch de belang: 
rijke positieve resultaten van dit pontificaat. De moedige historische eerlijk- 
heid gepaard met een grote zin voor nuancering, die er uit spreken kenmer- 
ken het hele werk. De exhaustieve documentatie, de waarlijk fijnzinnige psy- 
chologische interpretatie van feiten en houdingen, de vlotte en meeslepende 
stijl van het verhaal zijn er de prijzenswaardige kwaliteiten van. Wij kunnen 
onze lezers verzekeren, dat zij het zich niet zullen beklagen dit werk ter hand 


te nemen. L. REYNTENS. 


Heg 


hid 


Acta et Documenta 


A. EX ACTIS PI XII 


Allocutio ad los qui interfuerunt Conventui primo international de Histo- 
pathologia Systematis nervorum Romae habito, die 13 septembris 1952 (1). 


Ce « Premier Congrès International d’Histopathologie du Système Ner- 
veux» réussit à dominer une matière vraiment très vaste. Par un exposé 
et une démonstration approfondie, il fallait placer dans une perspective 
exacte les causes et les premiers débuts des maladies du système nerveux 
proprement dit et des maladies qu'on appelle psychiques. Aussi a-t-on pré- 
senté un rapport et organisé un échange de vues au sujet des connaissances 
et découvertes récentes sur les lésions du cerveau et d'autres organes, 1lé- 
sions qui sont lorigine et la cause des maladies nerveuses comme des psy- 
chopathies. En fait il s’agissait de découvertes acquises en partie par des 
moyens entièrement nouveaux et par de nouvelles méthodes. Le nombre 
et la provenance des participants et en particulier des rapporteurs montre 
que les savants de pays et de nations les plus divers ont échangé leurs ex- 
périences pour leur enrichissement mutuel et pour servir l'intérêt de la 
science, intérêt du malade individuel, Yintérêt de la communauté. 

Vous n’attendrez pas de Nous que Nous traitions des questions médi- 
cales qui vous oecupent. C'est votre domaine. Vous avez pendant ces jours 
pris une vue d'ensemble de votre vaste champ de recherches et de travaux. 
Nous voudrions maintenant — pour répondre au voeu que vous avez vous- 
mêmes exprimé — attirer votre attention sur les limites de ce champ, non 
les limites des possibilités médicales, des connaissances médicales théori- 
gques et pratiques, mais les limites des droits et des devoirs moraux. Nous 
voudrions aussi nous faire linterprête de la conscience morale du cher- 
cheur, du savant et du praticien, de la conscience morale de l'homme com- 
me du chrétien, qui d’ailleurs suivent ici la même voie. 

Dans vos rapports et vos discussions, vous avez entrevu beaucoup de 
chemins nouveaux ; mais il reste une quantité de questions qui ne sont 
pas encore résolues. L'esprit de recherche, son audace décidée incitent à 
s'engager sur les routes fraichement découvertes, à les pousser plus avant, 
à créer d'autres itinéraires, à rénover les méthodes. Le médecin sérieux 
et compétent verra souvent avec une sorte d’intuition spontanée la licéité 
morale de laction qu’il se propose et il agira selon sa conscience, Mais il 
se présente aussi des possibilités d'action, où il n'a pas cette sécurité, où 
peut-être il voit ou croit voir avec certitude le contraire ; où il doute et 
oscille entre le Oui et le Non. L’homme dans le médecin, en ce qu'il a de 
plus sérieux et de plus profond, ne se contente pas d’examiner au point 
de vue médical ce qu’il peut tenter et réussir ; il veut aussi voir clair dans 


la question des possibilités et de obligation morales. Nous voudrions, en 


quelques traits, exposer les principes essentiels qui permettent de répon- 
dre à cette question. L’application aux cas particuliers, vous la ferez vous- 
mêmes en tant que médecins, parce que souvent seul le médecin pénètre 
à fond le donné médical, en soi et en ses effets, et parce que sans une con- 
naissance exacte du fait médical il est impossible de déterminer quel prin- 
cipe moral s'applique aux traitements en cause, Le médecin envisage done 
Yaspect médical du cas ; le moraliste, les normes morales. Ordinairement, 
en s'expliguant et en se complétant mutuellement, ces données rendront 


(1) A. A. S, 1952, XLIV, p. 779-789, 
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possible un jugement sûr sur la licéité morale du cas dans sa situation tout 
à fait concrète. 

Pour justifier en morale de nouveaux procédés, de nouvelles tentati- 
ves et méthodes de recherche et de traitement médicaux, on invoque sur- 
tout trois principes : 

1) Yintérêt de la science médicale, 
2) l'intérêt individuel du patient à traiter, 
3) Yintérêt de la communauté, le « bonum commune >». 

Nous posons la question : ces trois intérêts — envisagés chacun pour 
soi ou du moins tous trois ensemble — ont-ils valeur absolue pour motiver 
et justifier le traitement médical, ou ne valent-ils qu’à l'intérieur de fron- 
tiêres déterminées ? Dans ce dernier cas, quelles sont ces frontières ? Nous 
allons tenter de donner à cela une courte réponse. 


IL. L’intérêt de la science comme justification de la recherche et de emploi 
de nouvelles méthodes. 


La connaissance scientifique a sa valeur propre dans le domaine de la 
science médicale — non moins qu'en d'autres domaines scientifiques com- 
me, par exemple, en physique, chimie, cosmologie, psychologie —, valeur 
au’il ne faut certes pas minimiser, et qui s'impose tout à fait indépendam- 
ment de Y'utilité et de l'utilisation des acquises. Aussi la connaissance com- 
me telle et la plénitude de la connaissance de toute vérité ne soulèvent- 
elles aucune objection morale. En vertu du même principe, la recherche et 
Yacquisition de la vérité en vue de paervenir à une connaissance et à une 
compréhension nouvelles, plus vastes et plus profondes de cette même vé- 
rité, sont en soi d'accord avec l'ordre moral. 

Mais cela ne signifie pas que toute méthode, ou même une seule mê- 
thode bien déterminée de recherche scientifique et technique offre toute 
garantie morale. ou, plus encore, que toute méthode devient licite par le 
fait même qu'elle accroît et approfondit nos-connaissances. Parfois il arri- 
ve qu'une méthode ne puisse être mise en oeuvre sans léser le droit d'autrui 
ou sans violer une règle morale de valeur absolue. En ce cas, bien qu’on 
envisage et qu'on poursuive à bon droit laccroissement de la connaissance, 
cette méthode n'est pas moralement admissible. Pourquoi donc ? Parce que 
la science n'est pas la valeur la plus haute, à laquelle tous les autres ordres 
de valeurs — ou dans un même ordre de valeurs. toutes les valeurs particu- 
lières — seraient soumises. Donc la science elle-même, comme aussi sa 
recherche et son acquisition, doivent s’insérer dans l'ordre des valeurs. Ici 
se dressent les frontières bien définies, que même la science médicale 
ne peut transgresser sans violer les règles morales supérieures. Les rela- 
tions de confiance entre médecin et patient, le droit personnel du patient 
à la vie, physique et spirituelle, dans son intégrité psychique ou morale, 
voilà, parmi beaucoup d'autres, des valeurs qui dominent l'intérêt scienti- 
fique. Cette constatation deviendra plus évidente encore par la suite. 

Bien qu’on doive reconnaître dans l’« intérêt de la science» une valeur 
authentique, que la loi morale ne défend pas à l'homme de garder, d’ac- 
croître, d'approfondir, on ne peut cependant pas concéder l'affirmation sui- 
vante: « A supposer évidemment que lintervention du médecin soit dé- 
terminée par un intérêt scientifique et qu’il observe les règles profession- 
nelles — il n'y a pas de limites aux méthodes d’accroissement et d’'appro- 
fondissement de la science médicale». Même à cette condition-là, on ne 
peut considérer tout simplement ce principe. 


H. L'intérêt du patient comme justification de nouvelles méthodes médica- 
les de recherche et de traitement. 


Lies considérations de base peuvent ici se formuler de la manière sui- 
vante : «Le traitement médical du malade exige telle mesure déterminée. 
Par le fait même, sa licéité morale est prouvée». Ou bien: « Telle mé- 


thode nouvelle, jusqu'’ici négligée ou peu utilisée, donnera des résultats 
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possibles, probables ou certains. Par là même, toutes les considérations 
éthiques sur la licéité de cette méthode sont dépassées et doivent être 
traitées comme sans objet ». 

Comment ne pas voir que le vai et le faux sont ici mêlés ? L’« intérêt 
du patient» fournit en de très nombreux cas la justification morale de la 
conduite du médecin. La question porte, ici encore, sur la valeur absolue 
de ce principe ; prouve-t-on par lui-même, fait-il en sorte que lintervention 
envisagée par la médecine soit conforme à la loi morale ? 

_ D'abord il faut supposer que le médecin, comme personne privée, ne 
peut prendre aucune mesure, tenter aucune intervention sans le consen- 
tement du patient. Le médecin n’a sur le patient que le pouvoir et les droits 
que celui-ci lui donne. soit explicitement, soit implicitement et tacitement. 
Le patient de son côté ne peut conférer plus de droits qu’il n'en possède. 
Le point décisif, dans ce débat, c'est la licéité moral du droit qu’a le patient 
de disposer de lui-même. Ici se dresse la frontière morale de laction du 
médecin, qui agit avec le consentement de son patient. 

En ce qui concerne le patient, il n'est pas maître absolue de lui-même, 
de son corps, de son esprit. Il ne peut done disposer librement de lui-même 
comme il lui plaît. Le motif même, pour lequel il agit, n'est à lui seul, ni 
suffisant, ni déterminant. Le patient est lié À la théologie immanente fixée 
par la nature. Il possède le droit d’usage, limité par la finalité naturelle, 
des facultés et des forces de sa nature humaine. Parce qu’il est usufruitier 
et non propriétaire, il n'a pas un pouvoir illimité de poser des actes de 
destruction ou de mutilation de caractère anatomique ou fonctionnel. Mais, 
en vertu du principe de totalité, de son droit d’utiliser les services de 
lYorganisme comme un tout, il peut disposer des parties individuelles pour 
les détruire ou les mutiler, lorsque et dans la mesure où c'est nécessaire 
pour le bien de l'être dans son ensemble, pour assurer son existence, ou 
pour éviter, et naturellement pour réparer des dommages graves et dura- 
bles, qui ne pourraient être autrement ni écartés ni réparés. 

Le patient n'a donc pas le droit d’engager son intégrité physique et 
psychique en des expériences ou recherches médicales, quand ces interven- 
tions entraînent avec ou après elles des destruetions, mutilations, blessures 
ou périls sérieux. 

En outre, dans la mise en ceuvre de son droit à disposer de lui-même, 
de ses facultés et de ses organes, l'individu doit observer la hiérarchie des 
ordres de valeurs — et à l'intérieur d'un même ordre de valeurs, la hiérar- 
chie des biens particuliers, pour autant que les règles de la morale Vexigent. 
Ainsi par exemple, Y’homme ne peut entreprendre sur soi ou permettre 
des actes médicaux — physiques ou somatiques —, qui sans doute suppri- 
ment de lourdes tares ou infirmités- physique ou psychique, mais entraî- 
nent en même temps une abolition permanente ou une diminution considé- 
rable et durable de la liberté. c'est à dire de la personnalité humaine dans 
sa fonction typique et caractéristique. On dégrade ainsi homme à niveau 
d’un être purement sensitif aux réflexes acquis, ou d'un automate vivant. 
Un pareil renversement des valeurs, la loi morale ne le supporte pas ; aussi 
fixe-t-elle ici les limites et les frontières de «l'intérêt médical du patient ». 

Voici un autre exemple : pour se délivrer de refoulements, d’inhibitions, 
de complexes psychiaues, l'homme n'est pas libre de réveiller en lui. à des 
fins thérapeutiques, tous et chacun de ces appétits de la sphèêre sexuelle, 
qui s'agitent ou se sont agités en son être, et roulent leurs flots impurs dans 
son inconscient ou son subeonscient. Il ne peut en faire l'objet de ses repré- 
sentations et de ses désirs pleinement conscients, avec tous les ébranlements 
et les répercussions qu’entraîne un tel procédé. Pour l'homme et le chrétien 
existe une loi d'intégrité et de pureté personnelle, d'estime personnelle de 
soi, qui interdit de se plonger aussi totalement dans le monde des représen- 
tations et des tendances sexuelles. L’«intérêt médical et psychothérapeutique 
du patient» trouve ici une limite morale. Il n'est pas prouvé, il est même 
inexact, que la méthode pansexuelle d'une certaine école de psychanalyse 
soit une partie intégrante indispensable de toute psychothérapie sérieuse 
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et digne, de ce nom ; que le fait d'avoir dans le passé négligé cette méthode 
ait causé de graves ' dommages psychiques, des erreurs dans la doctrine et 
dans les applications en éducation, en psychothérapie et non moins encore 
dans la pastorale ; qu’il soit urgent de combler cette lacune, et d'initier tous 
ceux qui s 'oecupent de questions psychiques, aux idées directrices, et même, 
sil le faut, au maniement pratique de cette technique de la sexualité. 

Nous parlons ainsi parce qu’aujourd’hui ces affirmations sont trop sou- 
vent présentées avec une assurance apodictigue. Il vaudrait mieux, dans le 
domaine de la vie instinctive, accorder plus d’attention aux traitements in- 
directs et à l'action du psychisme conscient sur l'ensemble de l'activité 
imaginative et affective. Cette technique évite les déviations signalées. Elle 
tend à éclairer, guérir et diriger ; elle influence aussi la dynamique de la 
sexualité, sur laquelle on insiste tant, et qui se trouverait ou même se trou- 
ve réellement dans linconscient ou le subeonscient. 

Jusqu’à présent, Nous avons parlé directement du patient, non du mé- 
decin, et Nous avons expligué en quel point le droit personnel du patient 
à disposer de lui-même, de son esprit, de son corps, de ses facultés, organes 
et fonctions, rencontre une limite morale. Mais en même temps Nous avons 
répondu à la question : où se trouve pour le médecin la frontière morale 
dans la recherche et l'utilisation de méthodes et procédés nouveaux dans 
«l'intérêt du patient». La frontière est la même que pour le patient ; c'est 
celle qui est fixée par le jugement de la saine raison, qui est tracée par les 
exigences de la loi morale naturelle, qui se déduit de la téléologie naturelle 
inserite dans les êtres et de léchelle de valeurs exprimée par la nature des 
choses. La frontière est la même pour le médecin et pour le patient, parce 
que, Nous l'avons déjà dit, le médecin, comme personne privée, dispose 
uniguement des droits concédés par le patient et parce que le patient ne 
peut donner plus que ce qu ’il possède lui-même. 

Ce que Nous disons ici doit s’étendre au représentant légal de celui 
qui est incapable de disposer de lui-même et de ses affaires: les en- 
fants avant l'âge de raison, puis les faibles d’esprit, les aliénés. Ces repré- 
sentants légaux, établis par une décision privée ou par l'autorité publique, 
mont sur le corps et la vie de leurs subordonnés d'autre droit qu’eux- 
mêÊêmes, s'ils en étaient capables, et cela avec la même extension. Ils ne 
peuvent done pas donner au médecin la permission d'en disposer en dehors 
de ces limites. 


HI. E’Intérêt de la communauté comme justification de nouvelles méthodes 
médicales de recherche et de traitement. 


On invoque un troisième intérêt pour justifier moralement le droit de 
la médecine à de nouvelles tentatives et interventions, à des méthodes et 
procédés nouveaux : l'intérêt de la communauté, de la société humaine, le 
«benum commune», le bien commun, comme disent le philosophe et le 
scciologue. 

Il est hors de doute qu’un tel bien commun existe : on ne peut non plus 
contester qu’il appelle et justifie des recherches ultérieures. Les deux inté- 
rêts déjà nommés, celui de la science et celui du patient, sont étroitement 
unis à l'intérêt général. 

Cependant pour la troisième fois revient la question : Y'« intérêt médical 
de la communauté» n’est-il, dans son contenu et son extension, limité par 
aucune barrière morale ? Y a-t-il « pleins pouvoirs » pour chaque expérience 
médicale sérieuse sur homme vivant ? Lève-t-il les barrières qui valent 
encore pour l'intérêt de la science ou de lindividu ? — Ou sous une autre 
formulation : l'autorité publique — à qui précisément incombe le souci du 
bien commun — peut-elle donner au médecin le pouvoir de tenter des essais 
sur individu dans l'intérêt de la science et de la communauté afin d'in- 
venter et d'expérimenter des méthodes et procédés nouveaux, alors que ces 
essais dépassent le droit de l'individu à disposer de lui-même; l'autorité 


publique peut-elle réellement, dans l'intérêt de la communauté, ‘limiter ou 
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supprimer même le droit de individu sur son corps et sa vie, son intégrité 
corporelle et psychologique ? 

Pour prévenir une objection : on suppose toujours qu'il s'agit de re- 
cherches sérieuses, d'efforts honnêtes pour promouvoir la médecine théo- 
rique et pratique ; non de quelque manceuvre, qui sert de prétexte scienti- 
fique pour couvrir d'autres buts et les réaliser impunément. 

En ce qui concerne les questions posées, beaucoup ont estimé, et esti- 
ment encore aujourd’hui, qu’”il faut y répondre par l'affirmative. Pour 
étayer leur conception, ils invoquent le fait que lindividu doit céder le 
pas au bien commun et lui être sacrifié, Ils ajoutent que le sacrifice d'un 
individu aux fins de la recherche et de Yexploration scientifique profite 
finalement à individu. 

Les grands procès de l’après-guerre ont mis au jour une quantité effray- 
ante de documents attestant le sacrifice de l'individu à «l'intérêt médical 
de la communauté ». On trouve, dans les actes, des tÉmoignages et des rap- 
ports qui montrent comment, avec l'assentiment et même parfois sur un 
ordre formel de l'autorité publique, certains centres de recherches exi- 
geaient systématiguement qu'on leur fournît les hommes des camps de con- 
centrations pour leurs expériences médicales, et comment on les livrait à 
ces centres : tant d'hommes, tant de femmes, tant pour telle expérience, 
tant pour telle autre. Il existe des rapports sur le déroulement et le résultat 

es expériences, sur les symptôÔmes objectifs et subjectifs observés chez les 
intéressés au cours des différentes phases de l'expérimentation. On ne peut 
lire ces notes sans être saisi d'une profonde compassion pour ces victimes, 
dont beaucoup sont allées à la mort, et sans être pris d'épouvante devant 
pareille aberration de lesprit et du coeur humain. Mais Nous pouvons aussi 
ajouter : les responsables de ces faits atroces n'ont rien fait de plus que 
répondre par laffirmative aux questions que Nous avons posées, et tirer 
les conséquences pratiques de cette affirmation. 

L'intérêt de lindividu est-il à ce poimnt subordonné à l'intérêt médical 
commun — ou transgresse-t-on ici, de bonne foi peut-être, les exigences les 
plus élémentaires du droit naturel, transgression que ne peut se permetire 
aucune recherche médicale. 

Il faudrait fermer les yeux à la réalité pour croire qu'à l'heure actuelle, 
on ne trouve plus personne dans le monde de la médecine pour tenir et 
défendre les idées qui sont à origine des faits que nous avons cités. Il suf- 
fit de suivre pendant quelque temps les rapports sur les essais et les expé- 
riences médicales, pour se convaincre du contraire. On se demande involon- 
tairement ce qui a autorisé tel médecin à oser telle intervention, et ce qui 
pourrait jamais ly autoriser. Avec une objectivité tranquille, Y'expérience 
est décrite dans son déroulement et dans ses effets ; on note ce qui se véri- 
fie et ce qui ne vérifie pas. Sur la question de la licéité morale, pas un mot. 
Cette question existe cependant, et l'on ne peut la supprimer en la passant 
sous silence. 

Pour autant que, dans les cas mentionnés, la justification morale de 
Yintervention se tire du mandat de l'autorité publique, et done de la 
subordination de l'individu à la communauté, du bien individuel au bien 
social, elle repose sur une explication erronée de ce principe. Il faut 
remarguer que l'homme dans son être personnel n'est pas ordonné en fin 
de compte à l'utilité de la société, mais au contraire, la communauté est 
là pour Y'homme. 

La communauté est le grand moyen voulu par la nature et par Dieu 
pour régler les échanges où se complêtent les besoins réciproques, pour 
aider chacun à développer complètement sa personnalité selon ses apti- 
tudes individuelles et sociales. La communauté considérée comme un tout 
n'est pas une unité physique qui subsiste en soi, et ses membres indivi- 
duels n’en sont pas des parties intégrantes. L’organisme physique des 
êtres vivants, des plantes, des animaux ou de l'homme possède en tant 
que tout une unité qui subsiste en soi : chacun des membres, par exemple, 
la main, le pied, le coeur, Yeeil est une partie intégrante,,destinée par 
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tout son être à s’insérer dans l'ensemble de l'organisme. Hors de l'orga- 
nisme, il n'a, par sa nature propre, aucun sens, aucune finalité ; il est 
entièrement absorbé par la totalité de lYorganisme, auquel il se relie. 

Il en va tout autrement dans la communauté morale et dans chaque 
organisme de caractère purement moral. Le tout n’a pas ici d’unité qui 
subsiste en soi, mais une simple unité de finalité et d'action. Dans la 
communauté, les individus ne sont que collaborateurs et instruments pour 
la réalisation du but communautaire. 

Que s'ensuit-il pour Yorganisme physique ? Le maître et l'usufruitier 
de cet organisme, qui possède une unité subsistante, peut disposer di- 
reetement et immédiatement des parties intégrantes, les membres et les 
organes, dans le cadre de leur finalité naturelle ; il peut intervenir éga- 
lement, aussi souvent et dans la mesure où le bien de l'ensemble le deman- 
de, pour en paralyser, détruire, mutiler, séparer les membres. Mais par 
contre quand le tout ne possède qu’une unité de finalité et d'action, son 
chef, c'est-à-dire dans le cas présent, l'autorité publique, détient sans 
doute une autorité directe et le droit de poser des exigences à l'activité 
des parties, mais en aucun cas il ne peut disposer directement de son être 
physique. Aussi toute atteinte directe à son essence constitue un abus de 
compétence de Yautorité. 

Or les interventions médicales, dont il s'agit ici, atteignent immé- 
diatement et directement l'être physique, soit de l'ensemble, soit des orga- 
nes particuliers de organisme humain. Mais en vertu du principe précité, 
le pouvoir publie n'a en ee domaine aucun droit; il ne peut donc pas le 
communiguer aux chercheurs et aux médecins. C'est de Etat pourtant 
que le médecin doit recevoir l'autorisation, quand il intervient dans 
Yorganisme de individu pour «l'intérêt de la communauté ». Car il n’agit 
pas alors comme homme privé, mais comme mandataire du pouvoir public. 
Celui-ci cependant ne peut pas transmettre le droit qu’il ne possède pas 
lui-même, excepté le cas déjà mentionné plus haut, où il se comporte en 
suppléant, comme représentant légal en lieu et place d'un mineur, aussi 
longtemps qu'il n'est pas en état de décider par lui-même, d'un faible 
d'’esprit ou d’un aliéné. 

Même quand il s'agit de l'exécution d'un condamné à mort, YEtat ne 
dispose pas du droit de l'individu à la vie. Il est réservé alors au pouvoir 
publie de priver le condamné du bien de la vie, en expiation de sa faute, 
après que, par son crime, il s'est déjà dépossedé de son droit à la vie. 

Nous ne pouvons nous empêcher d’éclairer encore une fois la question 
traitée dans cette troisième partie, à la lumière du principe, auquel on 
fait appel d'habitude dans les cas similaires : Nous voulons dire le principe 
de totalité. Il affirme que la partie existe pour le tout, et que par con- 
séquent le bien de la partie reste subordonné au bien de l'ensemble ; que 
le tout est déterminant pour la partie et peut en disposer dans son intérêt. 
Le principe découle de l'essence des notions et choses et doit par là avoir 
valeur absolue. 

Respect au principe de totalité en soi! Cependant afin de pouvoir 
Yappliquer correctement, il faut toujours expliquer d’abord certains 
présupposés. Le présupposé fondamental est de mettre au clair la quaestio 
facti, la question de fait: les objets, auxquels le principe est appliqué, 
sont-ils dans le rapport de tout à partie ? Un deuxième présupposé : mettre 
au clair la nature, extension et l'étroitesse de ce rapport. Se place-t-il sur 
le plan de l'essence, ou seulement sur celui de action, ou sur les deux ? 
S'applique-t-il à la partie sous un aspect déterminé, ou sous tous rapports ? 
Et dans le champ où il s'applique, absorbe-t-il entièrement la partie, ou 
lui laisse-t-il encore une finalité limitée, une indépendance limitée? La 
réponse à ces questions ne peut jamais être inférée du principe de totalité 
lui-même : cela ressemblerait à un cercle vicieux. Elle doit se tirer d’autres 
faits et d'autres connaissances. Le principe de totalité lui-même n’affirme 
rien que ceci : là où se vérifie la relation de tout à partie, et dans la mesure 
exacte où elle se vérifie, la partie est subordonnée au tout, celui-ci peut 
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dans son intérêt propre disposer de la partie. Trop souvent, hélas, quand 
on invoque le principe de totalité, on laisse de côté ces considérations : 
non seulement dans le domaine de l'étude théorique et le champ d’appli- 
cation du droit, de la sociologie, de la physique, de la biologie et de la 
médecine, mais aussi en logique, psychologie et métaphysique. 


Notre dessein était d’attirer votre attention sur quelques principes 
de déontologie, qui définissent les frontières et les limites dans la recher- 
che et lexpérimentation de nouvelles méthodes médicales appliquées 
immédiatement à ’homme vivant. 

Dans le domaine de votre science, c'est une loi évidente que l'applica- 
tion de nouvelles méthodes à l'homme vivant doit être précédée de la 
recherche sur le cadavre ou le modèle d’étude et de l'expérimentation 
sur lanimal. Parfois cependant, ce procédé s’avère impossible, insuffisant 
ou pratiquement irréalisable. Alors la recherche médicale tentera de 
s'exercer sur son objet immédiat, l'homme vivant, dans l'intérêt de la 
science, dans l'intérêt du patient, dans l'intérêt de la communauté. Cela 
n'est pas à rejeter sans plus ; mais il faut s’'arrêter aux limites tracées par 
les principes moraux que Nous avons expliqués. 

Sans doute, avant d'autoriser en morale emploi de nouvelles métho- 
des, on ne peut exiger que tout danger, tout risque soient exclus. Cela 
dépasse les possibilités humaines, paralyserait toute recherche scientifique 
sérieuse, et tournerait très souvent au détriment du patient. L’appréciation 
du danger doit être laissée dans ces cas au jugement du médecin expéri- 
menté et compétent. Il y a cependant, Nos explications l'ont montré, un 
degré de danger que la morale ne peut permettre. Il peut arriver, dans 
des cas douteux, quand échouent les moyens déjà connus, qu'une méthode 
nouvelle, encore insuffisamment éprouvée, offre, à côté d'éléments très 
dangereux, des chances appréciables de succès. Si le patient donne son 
accord, l'application du procédé en question est licite. Mais cette manière 
de faire ne peut être érigée en ligne de conduite pour les cas normaux. 

On objectera peut-être que les idées développées ici constituent un 
obstacle grave à la recherche et au travail scientifique. Néanmoins les 
limites que Nous avons tracées ne sont pas en définitive un obstacle au 
progrès. Dans le champ de la médecine, il n'en va pas autrement que dans 
les autres domaines de la recherche, des tentatives et des activités humai- 
nes : les grandes exigences morales forcent le flot impétueux de la pensée 
et du vouloir humains à couler, comme l'eau des montagnes, dans un lit 
déterminé ; elles le contiennent pour accroître son efficacité et son utilité ; 
elles l'endiguent pour qu’il ne déborde pas et ne cause pas de ravages, 
qui ne pourraient jamais être compensés par le bien spécieux qu’ils pour- 
suivent. Apparemment, les exigences morales sont un frein. En fait, elles 
apportent leur contribution à ce que Yhomme a produit de meilleur et 
de plus beau pour la science, pour l'individu, pour la communauté. 

Que le Dieu Tout-Puissant, en sa Providence bienveillante, vous 
accorde à cette fin sa bénédiction et sa grâce. 


B. EX ACTIS SS. CONGREGATIONUM 


I. E Suprema S. Congregatione S. Officii 
1° Instructio ad locorum Ordinarios : «de arte sacra» (2). 
Sacrae artis, vi ipsius appellationis, munus officiumque est, domus 
Dei decori plurimum conferre atque fidem pietatemque eorum fovere, 


qui in templum congregantur, ut divinis adsistant officiis immplorentque 
dona caelestia; ac propterea eadem semper cura adsidua vigilantique 


(2) A. A. S., 1952, XLIV, p. 542-546. 
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studio ab Ecclesia exculta est, ut plane congruat cum legibus suis, € 
superna doctrina rectaque ascesi promanantibus, quibus quidem iure 
optimo «sacrae» titulum vindicare sibi possit. $ ben 

Merito itaque hue pertinent verba Beati Pii X Summi Pontificis, 
sapientes musicae sacrae normas edicentis : « Nulla adunque deve occor- 
rere nel tempio che turbi od anche solo diminuisca la pietà e la devo- 
zione dei fedeli, nulla che dia ragionevole motivo di disguto o di scandalo, 
nulla soprattutto che… sia indegno della casa di orazione e della maestà 
di Dio» (1). A d 

Ideirco a primis usque Ecclesiae saeculis Concilum Nicaenum Secun- 
dum, Ieonoclastarum haeresim condemnans, sacrarum imaginum cultum 
confirmavit, gravissimis comminatis poenis in eos, qui audeant « improbe 
aliquid excogitare, quod sit contra constitutionem ecclesiasticam» (2). 

Concilium autem Tridentinum, in sessione XXV, prudentissimas de 
christiana iconographia edit leges, ac gravem habens ad Episcopos 
exhortationem ita profeeto concludit : « Postremo tanta circa haec diligen- 
tia et cura ab Episcopis adhibeatur, ut nihil inordinatum, aut praepostere 
et tumultuarie accommodatum, nihil profanum, nihilque inhonestum 
appareat, quum domum Dei deceat sanctitudo» (3). 

Urbanus VIII, ut Synodi Tridentinae de sacris imaginibus praescriptio 
exsecutioni fideliter mandetur, peculiares addit normas, affirmans : « …quae 
oculis fidelium subiiciuntur non inordinata nec insolita appareant, sed 
devotionem pariant et pietatem…» (4). 

Denique Codex Iuris Canonici universam Ecclesiae de arte sacra 
legislationem per summa capita colligit (cc. 485, 1161, 1162, 1164, 1178, 
1261, 1268, 1269 $ 1, 1279, 1280, 1385, 1399). 

Peculiari digna sunt memoratu praescripta can. 1261, quo locorum 
Ordinarii advigilare tenentur, « praesertim ne in cultum divinum… quid- 
quam admittatur a fide alienum vel ab ecclesiastica traditione absonum ; 
et can. 1399, 12°, quo «ipso iure prohibentur… Imagines quogquo modo 
impressae… ab Ecclesiae sensu et decretis alienae ». 

Recens quoque Apostolica Sedes deerrantes sacrae artis formas et 
contaminationes reprobavit. Neque ullius momenti est quod nonnulli 
obiiciunt, scilicet aptandam esse artem sacram novorum temporum ne- 
cessitatibus atque condicionibus. Etenim sacra ars, cum christiana societate 
excorta, proprios fines habet, a quibus nunguam declinare, propriumque 
munus, cui nungquam deesse potest. Quare Pius XI ven. mem, novam 
Pinacothecam Vaticanam auspicans, de arte sacra sermonem faciens, 
postguam gquandam novam, quam dictitant, artem memoravit, gravia 
haec verba adiecit: «Lio abbiamo del resto già più volte espresso con 
uomini d'arte e con Sacri Pastori: la Nostra speranza, il Nostro ardente 
voto, la Nostra volontà può essere soltanto che sia ubbidita la legge 
canonica, chiaramente formulata e sancita anche nel Codice di diritto 
canonico, e cioë : che tale arte non sia ammessa nelle nostre chiese e molto 
più che non sia chiamata a costruirle, a trasformarle, a decorarle ; pur 
spalancando tutte le porte e dando il più schietto benvenuto ad ogni buono 
e progressivo sviluppo delle buone e venerande tradizioni, che in tanti 
secoli di vita cristiana, in tanta diversità di ambienti e di condizioni sociali 
ed etniche, hanno dato tanta prova di inesauribile capacità -di ispirare 
nuove e belle forme, quante volte vennero interrogate o studiate e coltivate 
al duplice lume del genio e della fede». (5) 


(1) Motu proprio Tra le sollecitudini, 22 nov. 1903 ; Acta Pii X, vol. I, p. 75. 

(2) Actio 7à et ultima definitio Synodi 2ae, Mansi, Sacr. Conc., XIII, col. 730. 

(8) Sess. XXV, De invocatione, vener. et Reliquiis Sanct. et sacris Imaginibus. 

(4) Sacramenta Tridentina, $ 1, die. XV mensis Martii, anno MDCXLII, Bullarium Ro- 
manum, Taurinen. editio, XV, 171. 

(5) Sermo diei 27 oct. 1932, 4. A. S., XXIV [1932], p. 356. 


Nuper autem Pius XII, feliciter regnans, in Litteris Encyclicis « De 
Sacra Liturgia», die XX mensis Nov, a. MCMXLVII datis, christinae 
artis officia presse luculenterque exposuit: «.…oportet omnino eam 
nostrorum temporum artem liberum habere campum, quae sacris aedibus 
sacrisque ritibus debita reverentia debitogue honore inserviat; ita quidem 
ut eadem ad mirabilem illum gloriae concentum, quem summi viri per 
revoluta iam saecula catholicae fidei cecinere, suam queat adiungere 
vocem. Facere tamen non possumus quin, pro officii Nostri conscientia, 
eas imagines ac formas, recens a nonnullis inductas, deploremus ac 
reprobemus, quae sanae artis deformationes depravationesque videantur, 
guaeque etiam nonnumgquam decori, modestiae ac pietati christianae aperte 
repugnent, sensumque vere religiosum misere offendant; hae quidem a 
nostris templis arcendae prorsus atque expellendae sunt, ut « generatim 
quidguid a sanctitate loci absonum sit» (can. 1178). (1) 

Hisce omnibus attente consideratis, Suprema haec Sacra Congregatio 
graviter sollicita de fide pietateque in christiano populo per artem sacram 
servanda, normas, quae sequuntur, cunctis terrarum orbis Ordinariis in 
memoriam revocandas decrevit, ut sacrae artis formae et rationes domus 
Dei decori et sanctitudini omnino respondeant : 

De architectura. — Sacra architectura, licet novas formas adsumat, 
nequit ullo modo profanis aedificijs adsimilari, sed semper munere suo, 
quod proprium est domus Dei ac domus orationis, fungi debet. Accedat 
gquidem in aedifieandis templis cura illa fidelium commoditatis, qua ipsi 
meliore visu animogue divina offica participare queant ; niteat quoque 
nova ecclesia pulchra linearum simplicitate, quae a fallacibus ornamentis 
abhorret ; sed omnia devitentur, quae artis operisque quandam negligen- 
tiam praeseferant. 

In can. 1162, S 1, cautum est : « Nulla ecclesia aedificetur sine expresso 
Ordinarii loei consensu seriptis dato, quem tamen Vicarius Generalis 
praestare nequit sine mandato speciali ». 

In ean. 1164, $ 1: «Curent Ordinarii, audito etiam, si opus fuerit, 
peritorum consilio, ut in ecclesiarum aedificatione vel refectione serventur 
formae a traditione christiana receptae et artis sacrae leges ». 

Districte autem mandat haec Suprema S. Congregatio ut sancte ser- 
ventur praescripta cc. 1268 $ 2 et 1269 S 1: « Ssma Eucharistia eustodiatur 
in praecellentissimo ac nobilissimo ecclesiae loco ac proinde regulariter 
in altari maiore, nisi aliud venerationi et cultui tanti sacramenti com- 
modius et decentius videatur.… Ssma Eucharistia servari debet in taber- 
naculo inamovibili in media parte altaris posito ». 

De arte figurativa. — 1. Ad praescriptum can. 1279 : « Nemini liceat 
in ecclesiis, etiam exemptis, aliisve locis sacris ullam insolitam ponere vel 
ponendam curare imaginem, nisi ab Ordinario loci sit approbata» ($ 1). 

2. « Ordinarius autem sacras imagines publice ad fidelium veneratio- 
nem exponendas ne approbet, quae cum probato Ecclesia usu non con- 
gruant» ($ 2). 

3. «Nunguam sinat Ordinarius in eecclesiis aliisve locis sacris exhi- 
beri falsi dogmatis imagines vel quae debitam decentiam et honestatem non 
praeseferant, aut rudibus periculosi erroris occasionem praebeant» ($ 3). 

4, Si in dioecesanis Commissionibus desint periti, aut dubia vel con- 
troversiae exoriantur, consulant locorum Ordinarii metropolitanas Com- 
missiones vel Romanam de arte sacra Commissionem. 

5. Ad norman can. 485 et 1178, curent Ordinarii, ut removeantur a 
sacris aedificiis ea omnia, quae sanctitati loci ad reverentiae domo Dei 
debitae quoquo modo repugnent ; atque severe prohibeant ne multiplices 
statuae effigiesque mediocris notae, plerumque stereotypae, in ipsis alta- 
ribus vel ad proximos sacellorum parietes venerationi fidelium inepte in- 
concinneque exponantur. 


(1) 4. A. S., XXXIX [1947], p. 590 s. 
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6. Episcopi et Superiores religiosi denegent licentiam edendi libros, 
folia vel libellos periodicos, in quibus imagines impressae sint, ab Ecclesiae 
sensu et decretis alienae. (1) | 

Quo autem tutius locorum Ordinarii ex Dioecesana pro Arte Sacra. 
Commissione exquirere atque accipere valeant consilium, quod cum Apo-. 
stolicae Sedis praescriptis atque ipsius artis sacrae fine minime dissideat, 
curent iidem ut in praedictum collegium cooptentur viri, qui non modo sint 
arte periti, sed etiam christianae fidei firmiter adhaereant, ad pietatem sint 
informati et certas rationes, ab auctoritate ecclesiastica definitas, animo 
libenti sequantur. 

Opera autem picturae, sculpturae et architecturae exequenda commit- 
tantur solummodo viris, qui peritia ceteros praecellant quique sinceram 
fidem ac pietatem, cuiuslibet artis sacrae finem, exprimere queant. 

Tandem ecurandum ut ad sacros ordines adspirantes in Philosophicis et 
Theologicis scholis, modo singulorum ingenio aetati accomodato, erudi- 
antur in arte sacra atque ad eiusdem sensum informentur a magistris, qui 
mores institutague maiorum vereantur et Sanctae Sedis praescriptis obse- 
guantur. 

Datum Romae, ex Aedibus S. Officii, die 30 Iunii 1952. 


1 IL. Card. PIZZARDO, Secretarius 


Bt S. 
Alaphridus Ottaviani, Adsessor 


2° Monitum (2). 


Gravi cum sollicitudine Apostolica Sedes animadvertit non paucos 
scriptores his ultimis temporibus, de vita coniugali agentes, passim palam 
et minute ad singula eam spectantia inverecunde descendere: praeterea; 
nonnullos actum quemdam, amplexum reservatum nuncupatum, describere,, 
laudare et suadere. / 

Ne in re tanti momenti, quae matrimonii sanctitatem et animarum sa- 
lutem respicit, munere suo deficiat, Suprema Sacra Congregatio S. Officii, 
de expresso mandato SSmi D. N. D. Pii, divina Providentia Pp. XII, omnes 
praedictos scriptores graviter monet, ut ab huiusmodi agendi ratione desìs-! 
tant. Sacros quoque Pastores enixe hortatur ut in his rebus sedulo advigi-| 
lent et quae opportuna sint remedia sollicite apponant. 

Sacerdotes autem, in cura animarum et in conscientiis diregendis, num- 
quam, sive sponte sive interrogati, ita loqui praesumant quasi ex parte legis 
christianae contra «amplexum reservatum» nihil esset obiicendum. 

Datum Romae, ex Aedibus S. Officii, die 30 Iunii 1952. 


Marinus Marani, Supr. S. Congr. S. Officii Notarius 
3° Proscriptiones librorum. 


— Per decretum S. Officii diei 2 aprilis 1952, a S. Pontifice approba 
tum, damnata sunt « opera omnia» Alberti PINCHERLE, qui sub nomine A 
MORAVIA plura in italiano idiomate conscripsit (3). 

Occasione proscriptionis operum A. Pincherle, S. Officium sequen 
edidit Monitum : « hac oblata occasione, Emi ac Revmi Patres, ingens dam 
num deplorantes quod animabus infertur cum ex effrenata licentia eden 
ac divulgandi libros, libellos, ephemerides quae res lascivas seu obscen 


(1) Cfr. can. 1385 et 1399, 12°. 
(2) A. A. S., 1952, XLIV, p. 546. 
(3) A. A. S., 1952, XLIV, p. 432. 
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êx professo narrant, describunt aut docent, tum ex nefasta eadem indis- 
criminatim legendi cupiditate, monendos censuerunt : omnes christifideles, 
ut memores sint gravissimae obligationis ab eorumdem librorum et ephe- 
meridum lectione prorsus abstinendi ; eos, ad quod pertinet iuvenum in- 
stitutio atque educatio, ut, gravissimi officii conscii, illos ab huiusmodi 
scriptis, utpote ab insidioso veneno, omnino arceant ; eos tandem, qui pro 
suo munere civium mores moderari tenentur, ne huiusmodi scripta, quae 
ipsa naturalis honestatis principia ac fundamenta evertere nituntur, edi 
et divulgari sinant ». 

— Per decretum S. Officii diei 2 aprilis 1952, a S. Pontifice approbatum, 
damnata sunt «opera omnia» Andrae GIDE (1). 

— Per decretum S. Officii diei 28 maii 1952, a S. Pontifice approbatum, 
damnata sunt et in Indicem prohibitorum inserta opus conscriptum a Ro- 
berto MOREL, La Mère, Vie de Marie (Paris, Sequana, 1946) et eiusdem 
versio germanica : Das Leben Marias (Olten, Walter) (2). 

— Per decretum S. Officii diei 23 iulii 1952, a S. Pontifice approbatum, 
ad normam can. 1399 damnata et in Indicem librorum prohibitorum inserta 
sunt opera sequentia : 

Domenico ARGENTIERI, La prodigiosa storia di P. Pio (Milano, 
Tartantola, 1951) ; 

Donato APOLLONIO, Incontri con P. Pio (Foggia, Cappetta & F., 
1951) ; 

Guido Greco FIORENTINI, Entità merovigliosa di P. Pio (S. Maria 
Capua Vetere, 1949) ; 

Franco LOTTI, P. Pio da Pietrelcina (S. Giov. Rotondo, Alresch, 
1951) ; 

Carmelo CAMILLERI, P, Pio da Pietreleina (Citta di Castello, Soc. 
Tip. « Leonardo da Vinci», 1952) ; 

Gian Carlo PEDRIALI, Ho visto P. Pio (Foggia, Cappetta, 1948) ; 

Piera DELFINO-SESSA, P. Pio da Pietrelcina (Genova, Demos, 1950) ; 
ze A TRABUCCO, Il mondo di P. Pio (Roma, E. Giacomaniello, 

2). (3 


(1) 4. 4. S., 1952, XLIV, p. 481. 

(2) A. A. S., 1952, XLIV, p. 481-482, 

(3) Osservatore Romano, 3 augusti 1952. — Ratio praecipua damnationis horum operum 
haurienda est ex non observatis Codicis praescriptionibus de praevia librorum cen- 
sura. Ipsum decretum damnationis dicit citata opera damnata esse «ad norman 
can. 1399 CIC.» en die 6 augusti nota quaedam in Osservatore Romano sensum 
damnationis in lucem posuit, cuius tenor, in translatione gallica, sic sonat : 

«Nous sommes en mesure d'apporter les précisions suivantes sur le décret du 
Saint-Office que nous avons publié dimanche dernier : 

Le décret fait appel au canon 1399, qui au n° 5 interdit : «les livres et opus- 
cules qui parlent de nouvelles apparitions, révélations, visions, prophéties, mira- 
cles, etc, s'ils sont publiés sans l'observance des prescriptions canoniques ». 

Or, parmi les prescriptions canoniques, il y a aussi que ces publications doivent 
être auparavant soumises à la revision ecclésiastique (can. 1385). 

Le principal motif du décret se trouve dans absence d'une revision nécessaire 
et d'une approbation ecclésiastique. 

Le P. Pio de Pietrelcina lui-même a dit à plusieurs reprises qu'on écrivait et 
qu'on affirmait à son sujet des choses, même merveilleuses, qui ne correspondent 
pas à la vérité. : 

L'interdiction des ceuvres mentionnées dans le décret du Saint-Office est un 
exemple que les très nombreuses publications qui traitent de pareils sujets doivent 
avoir limprimatur ecclésiastique. Le décret doit rappeler tout le monde à une 
plus grande réserve et prudence en des matières aussi délicates» (trad. fr. de la 
Doc. ceth. du 24 août, 1952, col. 1034). 
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II. E Sacra Poenitentiaria Apostolica 
Decretum : Indulgentiis ditatur piae invocationis recitatio (1) : 


Sacra Poenitentiaria Apostolica, vi facultatum a SSmo D. N. div. Prov. 
Pp XII sibi tributarum, christifidelibus universis, qui piam recitaverint 
invocationem : « Domine, doce nos orare» Indulgentias, quae sequuntur, 
benigne concedit : 1) partialem trecentorum dierum, saltem corde contrito 
lucrandam; 2) plenariam, suetis conditionibus, semel in mense acquirendam, 
si quotidie per integrum mensem eadem invocatio devote recitata fuerit. 
Praesenti in perpetuum valituro absque ulla Apostolicarum Litterarum in 
forma brevi expeditione. Contrariis quibuslibet minime obstantibus. 

Datum Romae, e S. Poenitentiaria, die 30 Aprilii 1952. 


N. Card. Canali, Poenitentiarius Maior 
E: 1,S: 
L. Luzio, Regens. 


III. Pontificia Commissio ad Codicis Canones authentice 
interpretandos 


Responsa ad propostta dubia (2). 


Emi Patres Pontificiae Commissionis ad Codicis canones authentice in- 
terpretandos propositis in plenario coetu quae sequantur dubiis, respon- 
deri mandarunt ut infra ad singula : 


I, — De dispensatione ab impedimentis matrimonialibus 
D. Utrum verba can. 1053 «facta permissio transitus ad 
alias nuptias» intelligi debeant dumtaxat de permissione facta a 
Sede Apostolica, an etiam de permissione facta ab Ordinario loei. 
R. Negative ad primam partem, affirmative ad secundam. 


IH. — De interpretatione can. 598 8 2 


D. I. An uxores Praesidum singulorum Statuum Foederatorum cum 
ecomitatu admitti possint intra regularium vivorum clausuram ad normam 
can. 598 $ 2. 

É R. Affirmative. 


D. II. Utrum interpretatio data in responsione ad I sit declarativa an 
extensiva. 


R. Negative ad primam partem; affirmative ad secundam. 


HI. — De aetate confirmandorum 


D. An, attento can. 788, sustineatur mandatum Ordinarii loci vetantis 
guominus sacramentum Confirmationis administretur pueris qui aetatem 
decem annorum adepti non sint. 

R. Negative. 


IV. — De loco adsistendi missae, 
legis de audiendo sacro implendae causa 


… …D. An, non obstante praecripto can. 1249, legi de audiendo Sacro satis- 
faciat qui Missae adstiterit insdloco de quo in can. 822 $ 4. 
R. Affirmative. 


(1) A. 4. S., 1952, XLIV, p. 389. 
(2) 4. 4. S, 1952, XLIV, pp. 496-497. 
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V. — De interpretatione can. 209 


D. An praescriptum can. 209 applicandum sit in casu sacerdotis, qui, 
delegatione carens, matrimonio assistit. 
R. Affirmative. B 


VI. — De applicatione praescriptorum 
can. 197, 199, 206-209, potestati dominativae 


_ D. An praescripta canonum 197, 199, 206-209, de potestate iurisdictio- 
nis, applicanda sint, nisi natura rei aut textus contextusve legis obstet, 
potestati dominativae quam habent Superiores et Capitula in Religionibus 
et in Societatibus sive virorum sive mulierum in communi viventium sine 
votis publicis. 

R: Affirmative. 
Datum Romae, e Civitate Vaticana, die 26 m. Martio a. 1952. 


M. Card. MASSIMI, Praeses 
L. t S. 
A. Coussa, B. A,a Secretis 


Notae Bibliographicae ® 


SACRA SCRIPTURA 


F.M. ABEL, O.P., Histoire de la Palestine depuis la conquête d’ Alexan- 
dre jusqu'à invasion arabe (Etudes Bibliques), 2 vol., Paris, Gabalda, 1952, 
25 X 17 em., XVI + 506 + X + 406 p. + 5 cartes. 

J’'avoue franchement que souvent à la fin du cours d’histoire d’Israel, 
je n'ai aucun regret que le temps me manque de m’engager à fond dans 
Yépoque hellénistigue et romaine. Cette période, en effet, compliquée 
qu'elle est et confuse, n'a pas connu beaucoup de succès dans la littérature 
savante, de sorte que pour donner son cours, on est le plus souvent obligé 
de s'en remettre à l'esquisse sobre de son manuel. Le R.P. Abel était le 
savant le mieux qualifié pour combler cette lacune, et, disons le de suite, 
il Ya fait de main de maître. Vivant depuis de longues années au quartier- 
général d'études bibliques en Terre Sainte, à savoir à l'Ecole biblique de 
Jérusalem, il a pu étudier à fond la géographie de la Palestine, dont il 
connaît les coins et recoins avec les souvenirs qui s'y rattachent, il a pu 
suivre de très près les découvertes archéologiques d’un demi-siècle et il 
s'est spécialement intéressé aux documents concernant la fin de la nation 
juive (Cfr Les Livres des Machabées, 1949). Le livre que nous avons l’'hon- 
neur et le plaisir de présenter à nos lecteurs, est donc la synthèse de toute 
une vie de travail scientifique, menée en contact direct avec tous les 
moyens d'information (auteurs, topographie, archéologie, Éépigraphie, nu- 
mismatique) ; il fait preuve d'une force de travail qu’on dirait éternelle- 
ment jeune, d'un sens historique et d'une vigueur de pensée extraordinai- 
res, qui se reflètent dans l'exposé objectif, clair et vivant de l’ouvrage. 

Le présent compte-rendu ne prétend pas donner un apergu ne fut-ce 
que sommaire des mille pages couvrant une époque qui va de la bataille 
d’Issos (333 av. J.C.) jusqu’à la conquête arabe vers 640. A Y'époque hellé- 
nistigue c'est surtout le mouvement d’hellénisation se heurtant à la réac- 
tion du Judaïsme qui retiendra l'attention et dont l'auteur a dressé le 
bilan au dernier chap. de la première partie. A l'époque romaine on voit 
la Palestine entraînée dans les conflits des généraux romains, les Hasmo- 
néens sont remplacés par les Hérodes et les procurateurs romains, le Ju- 
daïsme est divisée en lui-même et les soulèvements nationalistes amènent 
le siège de Jérusalem. Le tome II décrit en détail la prise de la ville Sainte, 
organisation de la Palestine après la défaite, la vie juive préoccupée da- 


vantage par Y'observation de la loi, les révoltes messianiques dont celle de 


Bar Koziba est la plus importante, le sort ultérieur du Judaïsme, du chris- 
tianisme et des restes du paganisme sur le sol de la Palestine. La troisième 


partie décrit l'histoire de la Palestine depuis le concile de Nicée jusqu'à la | 


conquête arabe. 


(1) Opera non-catholica asterisco (*) notantur, 
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Il est superflu, nous paraît-il, d'insister sur Yimportance de cet ouvra- 
ge. Les Etudes Bibliques se sont enrichies d’un livre qui dès sa parution de- 
vient classique. Tous ceux qui s'intéressent à la Bible, surtout aux livres 
récents de YA.T. et à la préparation du Nouveau, de même que les histo- 
riens du Proche-Orient ne manqueront de lire et de consulter cet ouvrage 
de base, qui fait honneur à son auteur et à l'Ecole biblique de Jérusalem. 
Une fois de plus on s'en rendra compte de importance du travail souvent 
ingrat que se sont imposé le P. Lagrange et Yéquipe du Couvent St Etien- 
ne, au service non seulement de la science et de la vérité, mais aussi au 
service du Christ et de l'Eglise. H.V.d.B. 


D.W. BAUER, Griechisch-Deutsches Wörterbuch zu den Schriften des 
Neuen Testaments und der übrigen urchristlichen Literatur, 4° uitg, 10 afl. 
in 7 fasc., Berlin W. 35, Töpelmann, Genthinerstr. 13, 1949-1952, 28 X 19 
cm., 1634 kol, elke afl. 4 D.M., vanaf de 4° afl. D.M. 5.80. 


Toen wij in Coll. Gand, 1951, blz. 356 de publicatie aankondigden der 
eerste drie afleveringen van dit uiterst belangrijk lexicon, vermoedden 
wij niet dat de reeds bejaarde Prof. Bauer (Göttingen) er reeds in 1952 
in zou slagen de volledige, gans herziene vierde uitgave van zijn werk 
te bezorgen, te meer daar de oorlogsomstandigheden nog lang na de vijan- 
delijkheden remmend zullen gewerkt hebben. Ook de uitgeverij Töpel- 
mann dient oprecht gelukgewenst omdat zij, niettegenstaande de moeilijk- 
heden van de zone-grenzen, zo vlug en zo zorgvuldig dit eerste klasse- 
werkinstrument beschikbaar heeft gesteld voor de internationale weten- 
schap. Wij hoeven het niet te herhalen waarom deze bondige en toch zo 
volledig mogelijke lexicographische documentatie uit de Griekse, Helle- 
nistische, Nieuwtestamentische en oerchristelijke literatuur onmisbaar is 
voor eenieder die persoonlijk het Nieuw Testament wil bestuderen. Een 
dergelijk werk blijft wel niet eeuwig up to date, maar het is zeer onwaar- 
schijnlijk dat het binnen de eerste decennia zal vervangen worden. In- 
tussen is het een monumentum aere perennius voor de bescheiden, onver- 
moeibare en schrandere werklust van Prof. Bauer. H.V.d.B. 


EB. & ERW. NESTLE, Novum Testamentum graece et latine. Utrum- 
gue textum cum apparatu critico.… Ed. 15, Stuttgart, Priv. Württembergische 


Bibelanstalt, 1951. 


Sinds de oorlog was Nestle’s uitgave van het N.T. (Grieks-Latijn) niet 
meer verkrijgbaar. Onze lezers kennen de waarde van deze uitgave en 
haar strekking : zij heeft de belangrijkste gegevens van de tekstcritische 
uitgaven van Tischendorf, Westcott-Hort, B. Weiss verzameld, en sinds 
Erwin Nestle het werk van zijn vader voortzette, werd dit materiaal aan- 
gevuld met de varianten waar von Soden de aandacht op trok. Deze vijf- 
tiende uitgave correspondeert aan de twintigste Griekse uitg. van 1950, 
waarin de sinds 1940 verschenen tekstuitgaven (vooral Merk, 1948) be- 
nuttigd werden. De uitgave van de Württ. Bibelanstalt, is als naar gewoon- 
te, zeer verzorgd. H.V.d.B. 


* E. SELLIN-L. ROST, Einleitung in das Alte Testament, 8° uitg, Hei- 
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delberg, Quelle und Meyer, 1950, 22 X 15 cm, XVI + 198 blz, geb. D.M. 
9.80. 3 


Deze inleiding is de tweelingbroeder van P. FEINE-J. BEHM, Einlei- 
tung in das Neue Testament, 1950 (Cfr Coll. Gand, 1950, blz. 167). Zij werd 
samengesteld door een der voornaamste specialisten van Duitschland voor 
Oud-Testament, Geschiedenis van Israël, bovendien opgraver van Taänak, 
Jericho, Sichem, D. Dr Ernst Sellin. Sinds 1935 emeritus, werd Sellin na- 
dien om wille van zijn vijandigheid tegen het nationaal-socialisme op de 
achtergrond gedrongen en stierf in de nieuwjaarsnacht van 1945-46. Zijn 
inleiding, die thans bijgewerkt en heruitgegeven werd door de huidige 
hoogleraar te Berlijn L. Rost, is zeer bondig, ook voor de literatuuropgave ; 
zij vertoont een sterke belangstelling voor de litteraire critiek, zoals zij 
in de mode was na Wellhausen, al heeft Rost telkens summair het stand- 
punt van de Gattungsforschung toegevoegd. In een appendix worden ook 
de apocriefe (—= deutero-canonische) en pseudepigrafische (—= apocriefe) 
geschriften van het O.T. kort behandeld. (blz. 180-187). Deze inleiding 
heeft, in de huidige stand van de wetenschap, meer historische waarde en 
het ware te wensen dat Rost ze eens totaal heromwerkte in de geest van 
de vernieuwde Oudtestamentische wetenschap. H.V.d.B. 


* H.J. KRAUS, Die Königsherrschaft Gottes im Alten Testament (G. 
EBELING, Beiträge zur historischen Theologie, 13) Tübingen, J.C.B. Mohr, 
1951, 16,5 X 24,5 em, XII + 155 blz, gen. D.M. 15. 


S. Mowinckel heeft destijds (1922) 46 Psalmen « troonsbestijgingspsal- 
men» of «liederen van Yahweh’s troonsbestijging » genoemd, omdat hij 
hen als « Sitz im Leben », naar analogie met het Babylonische nieuwjaars- 
feest (troonsbestijgingsfeest van Marduk), een troonsbestijgingsfeest van 
Yahweh toekende, dat op de laatste dag van het Loofhuttenfeest werd ge- 
vierd. Gunkel (1926-28) erkende slechts 5 troonsbestijgingspsalmen ; deze 
zouden teruggaan op een troonsbestijgingsfeest, dat in de late koningstijd 
te Jerusalem gevierd werd en na de ballingschap eschatologisch gekleurd 
werd: De Scandinavische school (Engnell, Widengren, Bentzen) heeft de 
laatste jaren de stelling van Mowinckel heropgenomen en uitgewerkt. 
Thans negeert H.J. Kraus (cfr. Weiser, Coll. Gand, 1951, blz. 61-63) terecht 
het bestaan van een troonsbestijgingsfeest in Israël, omdat er geen be- 
wijzen voor zijn uit het O.T. ; hij meent echter in 2 Sam. 6-7; 1 Kon. 8 en 
par. de cultuslegende van een jaarlijks «koninklijk Sionsfeest» te vin- 
den, dat de eerste dag van het Loofhuttenfeest gevierd werd. In de 
vóór-Israëlietische tijd was het Loofhuttenfeest een oogstfeest, voor de am- 
phictyonie der 12 stammen was dit het feest der verbondsvernieuwing 
(von Rad, Weiser), in de koningstijd was het de viering van de uitver- 
kiezing van Jerusalem en van de Davidische dynastie. De argumenten 
van H.J. Kraus voor het bestaan van dit «koninklijk Sionsfeest» zijn 
uiterst zwak en de zgn. «eultus-lyriek» (Ps. 132; 78, 65-72; 24 B; 2; 725 
89) neemt deze indruk niet weg. Dit hypothetisch «koninklijk Sions- 
feest» zou, onder de invloed van Deutero-lsaïas en de terugkeer uit de 
ballingschap, in zijn betekenis grondig gewijzigd zijn. Sion is weer uit- 
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verkoren, maar Yahweh zelf is ditmaal koning in deze nieuwe aera die 
als de eindtijd aangevoeld wordt. De troonsbestijgingspsalmen (Ps. 47 ; 93; 
96; 97; (98) ; 99) zijn de cultushymnen van dit omgevormde « koninklijk 
Sionsfeest », dat voortleeft in het Joods Nieuwjaarsfeest van I Tischri. De 
constructie van H.J. Kraus mist zeker niet originaliteit, al heeft hij veel 
materiaal gebruikt van Mowinckel, Gunkel, Rost, von Rad, e.a. Maar ener- 
zijds is zijn uitgangspunt (de cultuêle betekenis van 2 Sam, 6-7) zeer pro- 
blematisch en anderzijds hebben de argumenten die hij aanbrengt niet de 
bewijskracht die hij hen toekent. Wel moet S. de verdienste aangerekend 
worden zich te hebben losgemaakt van de obsessie der Oosterse godsdien- 
stigheid en teruggekeerd te zijn naar de eigen religieuze traditie van Is- 
raël. Tenslotte stelt de « vermenigvuldiging» der hypothetische feesten 
waaruit de troonsbestijgingspsalmen gegroeid zijn, het hypothetisch karak- 
ter dezer feesten sterk in het licht. H.V.d.B. 


J. EBERLE, Die Bibel im Lichte der Weltliteratur und Weltgeschichte 
1. Das Alte Testament, bearb. und herausg. durch Dr F. König, Wien, Her- 
der, 1949, 23 X 14, XX —- 324 blz, D.M. 9.20. 


De vroegere hoofdredacteur van Schönere Zukunft, Dr J. Eberle, werd 
in 1941 door de Gestapo aangehouden en mocht slechts één boek meene- 
men. Hij koos de Bijbel. Vrijgelaten wou hij een pleidooi voor het belang 
van de Bijbel houden, door het getuigenis te verzamelen van mensen aller- 
hande over de eeuwige waarde van de Bijbel. Het is een bonte mozaïek 
van citaten geworden, waarin mensen met uiteenlopende belangstellings- 
centra en opinies toch allen wijzen op de levenswaarde van het O.T. en 
zijn afzonderlijke secties. Dit boek geeft dus geen bijbelwetenschap, wel 
belangwekkende gedachten over de Bijbel. H.V.d.B. 


* W.H. GISPEN, De Christus in het Oude Testament (Exegetica, 1, 1), 
Delft, Van Keulen, 1952, 16 X 24 cm, 64 blz, fl. 3.50, bij intekening 
E25: 

De nieuwe reeks Exegetica, onder redactie van Prof. Dr W.H. Gispen, 
Prof. Dr. F.W. Grosheide en Dr. H. Mulder bedoelt de niet-gespecialiseer- 
de, gereformeerde lezer in te lichten over bijbelkwesties van centrale en 
actuele betekenis. Om de 2 jaar zullen 6 deeltjes (3 O.T. ; 3 N.T.) verschij- 
nen. Tot onze spijt steekt Exegetica van wal met een tegenvaller. Christus 
is het centrum van het O.T., maar, in plaats van zich te houden bij de 
Christus-verwachting van het O.T., werpt S. zich hals over kop in een 
christologische interpretatische die veel verder reikt dan de typologische en 


meestal belandt in wat de «sensus accomodatitius» genoemd wordt. 
H.V.d.B. 


La Sainte Bible du Chanoine CRAMPON, Paris-Tournai, Rome, Des- 
clée, 1952, LVIII +4 1165 + 208 p., de 175 à 675 frs. 

La Bible de Crampon est restée longtemps la traduction classique en 
langue francaise pour les milieux catholiques. Depuis la guerre plusieurs 
nouvelles versions ont été publiées de sorte qu'il fallait absolument revoir 
Crampon. L’A,T, a été revisé par le R.P. Bonsirven, SJ, (Inst. Bibl, Rome), 
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supplée par le R.P. A. Lefèvre, SJ. (Enghien) et M. A. Robert, P.S.S. (Inst. 
cath., Paris). Le N.T. a été traduit de nouveau par M.A. Tricot (prof. hon. 
Inst. cath., Paris). L'introduction aux livres de YA.T. par le P. Lefèvre fait 
preuve d'un traditionalisme trop rigide, tandis que l'introduction de M. 
Tricot au N.T. est plus critique. La traduction suit de très près le texte 
original, les notes au bas des pages sont concises, l'édition est soignée (à 
part le texte hébreu de la couverture, imprimé à l'envers!). H.V.d.B. 


TH. C. VRIEZEN — J.H. HOSPERS, Palestine Inscriptions (Textus 
minores, XVII), Leiden, E.J. Brill, 1951, 19 X 14 em, 40 blz., fl. 2.25. 


Deze bloemlezing van Palestijnse inscripties, bestemd voor de stu- 
denten in theologie en oriëntalisme, omvat naast de Israëlietische, ook de 
oud-Fenicische inschriften en de Mesja-stele, allen overgeschreven in het 
Hebreeuwse kwadraatschrift. Enkel de enigszins goed bewaarde inscripties 
zijn opgenomen. Voor elke tekst wordt een kleine inleiding gegeven en 
onderaan betwiste lezingen aangegeven. Na de tekst volgt de vertaling 
van de niet-Bijbelse woorden. Een practisch boekje dat als leesboek voor 
studenten zeer dienstig zal zijn. H.V.d.B. 


J.M.A. JANSSEN, Hiërogliefen. Over lezen en schrijven in Oud-Egyp- 
te, Leiden, E.J. Brill, 1952, 24 X 16 cm, 133 blz, fl. 9.75. 


Wat de ontwikkelde leek over de cultuurhistorische betekenis van de 
hiërogliefen van Egypte moet weten, vindt hij in het eerste deel van dit 
boek boeiend uiteengezet. Wil hij nog meer over de geheimzinnige tekens 
en zo enigszins over de taal der Egyptenaren (al is de taal zelf niet ex- 
pliciet behandeld) weten, dan moet hij het tweede deel doorlezen. Het 
geheel zal geen te zware inspanning vragen. Schrijver beweegt zich vrij 
genoeg in de wereld der hiërogliefen, om te weten hoe hij het moet aan- 
pakken om oningewijden geleidelijk met het mysterie der Egyptische te- 
kens vertrouwd te maken. Aangenaam geschreven, concreet voorgesteld, 
rijk geïllustreerd en keurig uitgegeven. H.V.d.B. 


C.W. CERAM, Goden, Graven en Geleerden. Geschiedenis der Archaeo- 
logie, Amsterdam-Antwerpen, van Ditmar, 1951, 24 X 17 cm, 426 blz, geb. 
295 Fr. 

De koppeling der woorden: geschiedenis — archeologie kan bij de 
lezer de indruk wekken, dat hij hier voor het saaiste boek ter wereld 
staat ; archeologie is toch de wetenschap der opgedolven stenen die getui- 
gen van het verre verleden, en wanneer nu de geschiedenis gemaakt 
wordt van het herontdekken der oude geschiedenis, dan verwacht men 
zich wel aan een vervelende geschiedenis. Toch vergist de lezer zich. Dit 
boek is de roman der archeologie. Namen als Winckelmann, Schliemann, 
Champollion, Mariette, Petrie, Layard, Grotefend en zoveel andere, die 
ons vroeger de hersens ingestampt werden bij de voorbereiding der exa- 
mens, maar even levenloos waren als de stenen die deze mensen opgroe- 
ven, gaan thans leven. Wij worden door Ceram meegetroond in het gezel- 
schap van de groten uit de archeologie ; wij herleven met hen de sensatie 
der ontdekking, wij staan met grote ogen te kijken naar de wonderwereld 
die uit de grond of uit de teksten te voorschijn komt : Griekenland, Egyp- 
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te, Mesopotamië en Midden-Amerika. Voor eigen lezing of voor illustratie 
van de lessen in de Oude Geschiedenis aanbevolen. H.V.d.B. 


W. VAN DE POLL, Daybreak for a nation. Israël. Een Foto-reportage 
van Land en Volk, Meppel, Boom & Zoon, s.d., 27 X 20 cm., 272 blz. 


Dit album bevat een reportage over de nieuwe staat Israël, de immi- 
gratie, de sociaal-economische inspanning, het religieus vernis van de na- 
tionalistische beweging, en bij gelegenheid ook al eens een detail dat ons 
herinnert aan het oude verleden van Israël. Het album geeft wel zeer goed 
de buitengewone krachtinspanning en werkwil van de Joden weer, het 
reflecteert hun overwegend materialistische levenshouding, het glijdt nog- 
al simplistisch over het Joods-Arabisch probleem heen, en het stelt schril 
in het licht hoe Israël zijn eigen aard, nl. zijn religie, grotendeels verloren 
heeft. Dit laatste heeft S. blijkbaar niet bedoeld, maar intussen spreekt 
deze verwording uit de collectie beelden, die hij ons aanbiedt. De foto’s 
zelf zijn goed verzorgd, de tekst op de tegenoverliggende pagina is in het 
Nederlands en in het Engels gesteld. H.V.d.B. 


THEOLOGIA DOGMATICA 


P. MANNA en H. CARLIER, Vrede met Rome. Fen inleiding tot de 
oecumenische beweging en een uitnodiging tot herenigingsactie, Rotterdam, 


N.V. Uitgeverij De Forel, 1951, 20,5 X 13,5 cm, 416 blz. 


P. Manna, stichter van de Priestermissiebond, schreef enkele jaren 
geleden onder de titel «I fratelli separati e Noi» deze inleiding tot de 
oecumenische beweging die in Italië veel opgang maakte. De West-Vlaamse 
priester E.H. Carlier, die door de omstandigheden van zijn leven in velerlei 
kontakt met onze afgescheiden broeders kwam, vertaalde het werk van 
P. Manna en vulde het aan met zeer kostbare aanvullingen. Bij het door- 
lezen van het boek maakt men zich ongetwijfeld de bedenking, dat wij als 
Vlamingen die leven in een homogeen midden, te gerust zijn in dit pro- 
bleem der hereniging en onze verantwoordelijkheid zeker niet genoeg 
daadkracht bijzetten. De ongelukkige verdeeldheid van het christendom 
is immers de oorzaak van zijn verzwakte invloed op velerlei gebied. Schrij- 
ver toont dit zeer goed aan in zijn eerste deel: vooral de missionering 
van de heidenvolkeren wordt zeer geremd, gezien een, verdeeld christen- 
dom noodzakelijk ergernis verwekt bij andersdenkenden, en aan de gods- 
dienst van de R.K. Kerk een relativiteitskarakter, in schijn althans, toe- 
kent. In het tweede deel wordt het probleem der hereniging zelf scherp 
onder de ogen genomen. Uitingen ervan vindt men in het algemeen ver- 
langen naar vereniging van alle krachten tegen de toenemende ontker- 
stening, in de herhaalde pogingen tot hereniging onder onze afgescheiden 
broeders, en in de aantrekkingskracht die Rome en de katholieke Kerk 
op de geesteselite uitoefenen. We bevelen echter nog het meest het derde 
deel aan, waar de moeilijkheden en de weg naar eenheid op zo kordate 
en toch delikate wijze in de geest van echt christendom worden geschetst ; 
de vooroordelen moeten verdwijnen, begrip en vooral liefde moeten zich 
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uiten aan beide zijden, zowel in de kontaktname met de afgescheiden 
christenen, als in het persoonlijk leven, zodat psychologische toenade- 
ring groeie en de weg naar doctrinele eenheid open. moge staan. 

Alles wat in dit boek behandeld wordt kan hier niet gezegd. Het is 
m.i. een beste inleiding om de geest van het grote publiek, zowel van pries- 
ters als van leken, tot de oplossing van dit probleem voor te bereiden. 
Het is bovendien een bron van documentatie over de gegevens van het 
Magisterium over dit probleem, alsook over de pogingen van de katho- 
lieke Kerk en van de afgescheiden christenen zelf, zowel van orthodoxen, 
als van protestanten en anglicanen (deze laatste dank vooral aan de aan- 
vullingen van E.H. Carlier). Het bevat ook een goede bibliographie en 
een overzicht over de groeiende herenigingsactiviteit, vooral in België en 
in Nederland. 

Last not least deze slotindruk : Iemand die geen nader kennis neemt 
met het probleem der hereniging acht eenheid niet te verwezenlijken. Na 
lezing van dit boek moet men eerlijk zeggen : ja, het is mogelijk, maar de 
christenen moeten hun verantwoordelijkheid nemen. MF. 


G. PHILIPS, De leek in de Kerk (Keurreeks van het Davidsfonds), 
Leuven, Davidsfonds, 19,5 X 13 cm, 286 blz, Ing. 60 fr, geb. 88 fr. (Voor 
leden 39 en 44 fr.). 

Een moedig boek dat op een gelukkige evolutie wijst in de praktische 
opvatting over de Kerk en de verhoudingen tussen de leek en de hiërar- 
chie. De Kerk is immers niet alleen de heilinstelling van het hiërarchisch 
gezag, maar ook de heilsgemeenschap van het mystisch lichaam van Chris- 
tus, waarin de gedoopten de Kerk mede constitueren en aan de opbouw 
van het geheel, als de ledematen van een lichaam, medewerken. De grond- 
slagen van dit actief aandeel der leken en de wijze waarop dit verwezen- 
lijkt wordt, worden door Prof. Philips in het licht van de Openbaring 
en aan de hand van de verschillende stromingen in het kerkelijk leven, 
aan de waarheid getoetst. Na een algemene omschrijving van de taak van 
de leek en zijn werkveld, schetst hij zijn rol tegenover de heiligingsmacht 
van de Kerk, zijn opdracht in verband met het leergezag en zijn aandeel 
in het Kerkbestuur en het apostolaat. Hierbij prijzen wij ten zeerste de 
verhandeling over «echte lekenvroomheid », de gepondereerde opvattin- 
gen over de penetratie van Godsdienst en Kerk in het sociaal en politiek 
tijdsgebeuren (Incarnatie of desincarnatie ?), vooral echter de rake bemer- 
kingen over de katholieke actie, waarbij sommige eenzijdige voorstellingen 
als degene die in het boekje van Hans Urs von Balthasar « Zal de leek de 
Kerk redden» (Logos reeks) voorkomen, overigens met reden, worden 
terecht gewezen. Anderzijds menen wij dat sommige zaken beter en meer 
theologisch konden gefundeerd worden: ik denk b.v. aan het hoofdstuk 
«de algemene beginselen », waarbij een uitwerking van het merkteken van 
doopsel en vormsel zou passen : deze geven immers aan de leek toch een 
specifiek karakter en een eigen functie, die bovendien zijn eerste werk- 
veld bepalen : nl. dat hij als eerste taak heeft ten volle de Kerk te « zijn ». 
Verder kon het algemeen priesterschap van de leken ook. nader omschre- 
ven in verband met de gehele heiligingsfunctie van de Kerk, die door 
Christus op de eerste plaats aan het ambtelijk priesterschap werd geschon- 
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ken, en door dit, volgens hun mate, aan de gedoopten. 

Deze bemerkingen willen niets afdoen aan de waarde van dit boek. 
Bestemd voor het grote publiek zal het de leken van hun rol in de Kerk 
bewust maken en de geest die hen moet bezielen zo concreet mogelijk 
doen aanvoelen. Schrijver grijpt immers sterk in de realiteit van de heden- 
daagse stromingen en in de levenspraktijk van de Kerk. Ofschoon eerst 
bestemd voor leken zullen de priesters er ook ten volle hun gading in vin- 
den en. goed doen het aandachtig te lezen. Mocht er in de pastoratiemethode 

“menige leidende idee in de praktijk omgezet worden. MF. 


W.H. VAN DE POL, Wegen tot het geloof. Beschouwingen over de he- 
dendaagse geloofsproblematiek, Roermond-Maaseik, Romen en zonen, 1952, 
19,5 X 13 cm, 123 blz, ing. 60 fr., geb. 75 fr. 


Priesters en leken zullen met veel vrucht deze beschouwingen over de 
hedendaagse geloofsproblematiek en over de verschillende wegen om tot 
de drempel van het geloof te komen, lezen. Dr. Van De Pol, professor aan 
de R.K. universiteit van Nijmegen kant zich tegen een eenzijdige opvatting 
van het geloof, bepaald tegen een te zakelijke inslag van de geloofsact, 
waarbij alleen het intellectueel aspect of het aanvaarden op gezag wordt 
beklemtoond. Dit blijkt reeds in zijn eerste deel waar hij, tendele steunend 
op het werk van R. Aubert « Le problème de l'acte de foi », de kenmerken 
van de hedendaagse geloofsproblematiek ontwikkelt. Op deze achtergrond 
tekent hij drie wegen tot het geloof : de weg van Sint Thomas van Aquino 
die vertrekt van het nadenken over het zijn der dingen, om te komen tot 
het noodzakelijk begrip van een «zijn», dat volstrekt onafhankelijk in 
zich bestaat ; de weg van Newman die uitgaat van het absolute element 
van het geweten, waarin een Iemand zich meldt die buiten en boven de 
mens staat en die in de Openbaring nader gekend wordt; en ten laatste 
de weg van de protestantse theoloog E. Brunner, die een weg is, niet van 
de mens naar God, maar van God uit naar de mens nl. in de ontmoeting 
met Jezus Christus. Het laatste hoofdstuk omschrijft de geloofsact als act 
met existentieel karakter, die heel de menselijke existentie omvat en be- 
slist over leven of ondergang. Deze visies van Dr. Van De Pol zullen, mede 
met andere hedendaagse werken, ongetwijfeld verrijkend werken voor 
onze geloofstheologie. MF. 


PHILOSOPHIA 


H. ROBBERS. Neo-Thomisme en de moderne Wijsbegeerte, Bibliotheek 
van thomistische Wijsbegeerte, Utrecht-Brussel, Spectrum 1951, 167 blz. 


Dit boek is onder menig opzicht belangrijk te noemen. De vraag of 
het wel zin kan hebben in de twintigste eeuw terug te grijpen naar wijs- 
gerige beginselen uit de dertiende, wordt op klare wijze gesteld en op 
knappe wijze beantwoord. Dit antwoord is affirmatief, maar vereist toch 
heel wat aan precisering, zowel wat het eigen wezen van het thomisme als 
dat van de moderne tijdstromingen betreft. De auteur getuigt van een rui- 
me belezenheid. Hij weet systemen en denkers raak samen te vatten én 
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vaak ter plaatse met een paar bedenkingen te becritiseren. Hij bezit de 
kunst bergen van gegevens overzichtelijk samen te brengen. Vaardig als 
weinige is hij in het aanwenden van beelden en vergelijkingen, die zijn 
boek aangenaam om lezen maken. Graag en herhaaldelijk hanteert hij de 
zeer snedige weerlegging ad hominem (mogelijk af en toe té vlug de das, 
waarmee wijsgeren zich tooien, toehalend tot een wurgend strop). Heel 
bijzonder moeten de z.g. «strenge thomisten» de veroordeling aanhoren 
géén thomisten te zijn! Dat een neo-thomisme, als synthese tussen oud 
en nieuw, principiëel mogelijk is en voor de goede gang van zaken on- 
vermijdelijk, wordt betoogd in het eerste hoofdstuk, getiteld Philosophie 
in de geschiedenis en geschiedenis in de philosophie. De eigen kenmerken 
van het neo-thomisme worden overzichtelijk én. inzichtelijk weergegeven 
in het tweede kapittel: Wat is Neo-thomisme ? Van belezenheid en ver- 
mogen tot situeren getuigt het hoofdstuk Wat is moderne Wijsbegeerte ? 
In het vierde hoofdstuk wordt besloten tot een progressieve houding, die 
tegelijk critisch bezonnen en moedig aansporend is. Wellicht had S. in deze 
laatste ietwat meer aandacht kunnen geven aan het «herdenken» van 
het oude onderscheid tussen vita in actu primo en vita in actu secundo, 
dat in de huidige stromingen (ook buiten de School) een belangrijk punt 
van onderzoek vormt. Hetzelfde mag gezegd aangaande het mysterie van 
de vrije mens, die tegelijk veroorzaakt is door de Causa Prima én zelf 
oorzaak van eigen beslissing. J.D. 


L. BECQUE, Et si c'était vrai ?, Bruges, Desclée de Brouwer, 1951, 
20 X 13 em. 189 p., 45 fr. 


Le rév. père Becqué est sans doute doué de talents: il est poête, ora- 
teur et homme d'études à la fois. Tout cela rend la lecture de « Et si c'était 
vrai ? » agréable et convaincante, non moins par le bien fondé des idées que 
par la beauté et la vivacité de l'exposé. Les deux premiers chapitres de 
cette apologétique du Christ proposent le problème de Y’historicité du récit 
évangélique. Les deux suivants traitent la morale chrétienne. Les chapi- 
tres V, VI et VII sont d’allure dogmatique. Le dernier chapitre donne un 
apercu de ce que l'Eglise a répondu au message divin. Pour tous ceux 
qui ont à préparer des cercles d'études sur le Christ, Bienfaiteur de Y’hu- 
manité, ce livre sera de grande utilité. J.D. 


J. FISCHL, Christliche Weltanschauung und die Probleme der Zeit, Sty- 
ria, Graz-Wien, Steirische Verlaganstalt, 1948, 19 X 12 cm, 442 blz. 

Wat is een mens? Welk is de zin van zijn leven ? Twee vragen, die 
niet alleen. de vakgeleerde maar iedereen die nadenken durft bezighouden ? 
In twaalf hoofdstukken bespreekt S., een duitse philosoof, deze proble- 
men op een niet schoolse, maar eerder vulgarizerende manier. De zes eer- 
ste kapittels handelen over zelfkennis en mensenkennis, over lichaam en 
ziel, geest en vrijheid, dood en onsterfelijkheid. Dit alles brengt ons 
de grote thesen uit de metaphysische en experimentale psychologie. 
De drie volgende hoofdstukken zijn eerder aan para-psychologische 
onderwerpen besteed : aan verschijningen van geesten en spoken, aan hel- 
derziendheid en sterrenwichelarij, aan waarzeggerij, kabbalisme en theo- 
sophie. De drie volgende hoofdstukken stellen zowel het pessimistische als 
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het vitalistische Nihilisme, tegenover de christelijke visie op leven en on- 
dergang, geschiedenis en eeuwigheid. S. gaat steeds uit van het concrete 
en ervaarbare, om vandaar uit onwaarneembare realiteiten te doen begrij- 
pen en aanvaardbaar te maken. Hij beschikt over veel temperament in 
zijn manier van discussiëren, en toch weet hij vast te houden aan de klare 
besluiten van de critisch ingestelde rede. Dit is het doel van S.: aan te 
tonen dat het Christendom geheel in eenklank bevonden wordt met de 
koele beredeneerdheid en geen vlucht insluit naar het irrationele. De leken 
in de wijsbegeerte, voor wie dit boek geschreven werd, zullen het met 
vreugde lezen en vele oude bekenden zien herleven. J.D. 


W. BIEMEL, Le Concept du Monde chez Heidegger (Philosophes con- 
temporains. Textes et Etudes), Louvain, Nauwelaerts ; Paris, Vrin, 1950, 
18 X 12 cm, 184 p., 60 fr. 

M. Martin Heidegger (1883- ) est certainement un des principaux 
représentants de l'existentialisme allemand contemporain. Les grandes li- 
gnes de son système ont été naguère exposées dans l'ouvrage magistral de 
M.A. de Waelhens (« La Philosophie de M. Heidegger, Louvain, 1948). Ce- 
pendant, de nombreux aspects de la philosophie heideggerienne méritent 
un examen plus spécial. 

Dans cette Étude, qui fait partie de la série « Philosophes contempo- 
rains», M. Walter Biemel, spécialiste en la matière, traite du « concept du 
monde» chez Heidegger. Ce sujet est d'une extrême importance pour qui- 
conque veut parvenir à une connaissance approfondie de la philosophie 
existentialiste. La problématique fondamentale de M. Heidegger est celle 
de VEtre. Cependant, pour aborder ce problème, il part du « Dasein », c.à.d. 
de étant que nous sommes nous-mêmes, du moi humain. Or ce « Dasein » 
nous est décrit comme un «être dans le monde». De là la grande impor- 
tance du concept « monde» pour la meilleure compréhension du système 
heideggerrien. 

Dans la première partie de son ouvrage, M. Biemel s’intéresse surtout 
au problème du monde comme tel, ou plutôt de la mondanéité du monde ; 
dans la deuxième partie, il considère plutôt le « Dasein». De l'étude de ce 
dernier, il apparaît que le monde est essentiellement relatif au « Dasein », 
et aussi que le monde est intimement lié à la temporalité. 

Cet ouvrage n’appartient certainement pas à la littérature de vulgari- 
sation ! Cependant il faut rendre hommage à M. Biemel de la facon claire 
et précise dont il nous a présenté la doctrine de M. Heidegger. J.D. 


HISTORIA ECCLESIASTICA 


DANIEL-ROPS, L'Eglise de la Cathédrale et de la Croissade, Paris, 
Fayard, 1952, 18,5 X 12,5 cm, 830 p., 950 fr. fr, 

Après six siècles d’efforts pour la christianisation des peuples barbares 
de YOuest, YEglise a pris en mains les destins de l'Europe. A juste titre 
on voit dans la période 1050-1350, en même temps qu’au sommet de chris- 
tianisme un essor remarquable de l'Europe. C'est parceque la foi chré- 
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tienne portait toute cette jeune société médiévale, que Europe y appro- 
chait une unité de fait, qu'elle n'a jamais plus atteint par aprés. Ce «sens 
commun de la vie et de la destinée, l'acceptation des mêmes principes, les 
mêmes certitudes et les mêmes espoirs », manguent aujourd’hui pour pou- 
voir réaliser une Europe unie. Pour cette raison l'étude de cette période a 
une signification spéciale pour notre temps. Avec la même maitrîse de la 
donnée historique et de son expression littéraire comme dans les tômes pré- 
cédants, YA. fait revivre, sous tous ses aspects, cette Époque de gloire et 
de misère. L’Eglise, rajeunie et fortifiée par la grande Réforme Grégo- 
rienne, domine tous les domaines de l'activité humaine. La papauté, munie 
d'une autorité nouvelle, grâce à l'organisation de la croisade, s’affirme con- 
tre les prétentions de lY'empereur dans la fameuse querelle des Investitu- 
res. L’Eglise triomphe mais s’affaiblit devant les nationalités croissantes. 
Le schisme de l'Orient se stabilise. L’Hérésie prend de nouveau des formes 
allarmantes et la réaction, quoique nécessaire, ne fut pas toujours tout à 
fait chrétienne. Vers 1350 une nouvelle crise générale annonce la fin de la 
Chrétienté. L.R. 


H. NOLTHENIUS, Duecento, Zwerftocht door Italië's late middel- 
eeuwen, Utrecht-Brussel, Het Spectrum, 1951, 23 X 15 cm, 280 blz., 210 fr. 


Zijn de middeleeuwen bij uitstek een periode van innerlijke spanning 
en tegenstellingen, met de XIIIe eeuw bereikt deze spanning haar hoogte- 
punt in Italië, waar de hoogbloei der middeleeuwen en de dageraad der 
renaissance reeds elkander raken. Politieke tegenstellingen in de grootse 
strijd tussen paus en Hohenstaufen en de vrijheidsstrijd der Lombardische 
steden. Maar evenzeer sociale, culturele en godsdienstige spanningen : het 
is een tijd van geloof en heiligheid, van zondaars en boetelingen ; een tijd 
van aestheten en van geleerden, van zangers der aardse en der hemelse 
minne. Elk dezer factoren doet S. in een kleurrijk toneel herleven. Dat zij 
zich wetenschappelijk in deze periode heeft ingewerkt, is overduidelijk. 
Maar haar speciale bedoeling is, met een rake opmerkingsgave, telkens in 
een reeks typische concrete trekken een of ander wezenlijk aspect van de- 
ze tijd weer te geven. Sommige hoofdstukken veronderstellen reeds een 
zekere vertrouwdheid met historische figuren en gebeurtenissen uit deze 
tijd. Het werk draagt er zeker toe bij om ons inzicht in Italië's Duocento 
en in de middeleeuwen in het algemeen te verlevendigen en te verdiepen. 

L.R. 


A. FAVRE-DORSAC, Calvin et Loyola, Deux Réformes (Bibliothèque 
historique), Bruxelles-Paris, Editions universitaires, 1951, 25 X 17 -cm., 
210 fr. il 

Au XVe-XVlIe siècle tout le monde criait à la réforme. Luther avait 
déjà fait éclater l'orage et cette première phase de la Réforme allait abou- 
tir au chaos. Alors ‘deux hommes, Calvin et Loyola, se sont jetés dans le 
combat pour sauver l'Eglise. L'Histoire présente peu d'exemples de paral- 
lélisme plus prononcé entre deux personnages, qui pourtant ne cessent de 
Sécarter toujours plus l'un de Yautre. Soulevés par les mêmes grandes idées 
dominantes et par le- même zèle ardent des âmes, ils se sont occupés des mê- 
nfes- questions: brûlantes, ils ont essayé d'atteindre des objectifs analogues 
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avec des méthodes, presque symétriques. Par caractère et tempérament ainsi 
que par évolution, ils étaient pourtant des types religieux totalement di- 
vers. Pour cette raison leurs voies ont divergé : finalement Calvin a sauvé 
la Réforme, Loyola a rajeuni l'Eglise. Dans les différentes phases de leur 
évolution YA. les oppose pour examiner avec attention leur physionomie 
propre : le Basque vigoureux et le Picard trop sérieux, !'humaniste érudit 
et le fier chevalier, le légiste converti et le viel écolier, le prophète d'une 
religion nouvelle et le pélerin solitaire réformant soi-même ; la tyrannie 
du chef de partie à Genève et le gouvernement paternel du sénêrnl de la 
Compagnie ; Calvin, incontestablement supérieur comme homme d'Etat, 
théologien, penseur, écrivain, mais intérieurement blessé et déséquilibré, 
ambitieux et dur ; Loyola, homme d’équilibre et de maitrîse de soi, sage 
et saint. Pas à pas ils s’éclairent par contraste. 

Ce travail de biographie comparée, qui n’était certes pas facile à faire, 
suppose chez l'auteur une connaissance étendue de la littérature et des 
sources concernant la Réforme, ainsi qu’un sens aigu de jugement psycho- 
logique. Seulement par contraste, le portrait de Calvin est traité assez sé- 
vèrement et d'une manière trop négative : personalité maladive, poursui- 
vant une ceuvre avant tout révolutionnaire ; ce qui semble trop obscurcir 
_ Yinspiration religieuse de sa réforme. L.R. 


O. KARRER-H. RAHNER, Zgnatius van Loyola in zijn brieven, 
(Rooms-Katholieke standaardboekerij), Haarlem, De Spaarnestad, 1952, 
2200 15 em, 228. blz. £. 6,90. 


Het is steeds interessant een omstreden figuur zelf aan het woord te 
horen. Uit de meer dan zevenduizend brieven omvattende correspondentie 
van Ignatius worden zeventig mooie stukken uitgekozen en chronologisch 
geordend. Door een, korte maar uiterst zakelijke inleiding wordt elke brief 
in zijn historisch verband geplaatst, zodat men, als in een soort autobiogra- 
phie, de belangrijkste gebeurtenissen en de keerpunten van Ignatius’ ont- 
wikkelingsgang kan volgen. De keuze der brieven gaat terug op de Duitse 
uitgave van O. Karrer en H. Rahner, in 1922 gepubliceerd en in 1942 her- 
drukt. De niet genoemde Nederlandse bewerkers hebben echter de brieven 
onmiddelijk uit de oorspronkelijke Spaanse, Italiaanse of Latijnse tekst 
vertaald, waarbij zij zich voldoende vrijheid hebben geoorloofd, om de 
brieven. voor de hedendaagse lezer beter toegankelijk te maken. De alge- 
mene inleiding, die het werk voorafgaat, geeft een korte schets van Igna- 

tius’ leven, een kritisch overzicht van de nieuwere Ignatius-litteratuur en 
__ tracht tenslotte het diepste wezen van de Heilige te schetsen, zoals het 
vooral in de brieven tot uiting komt. Beter dan in welke biographie ook 
treedt men hier in contact met deze waarlijk moderne Heilige. Zijn diepe 
godsverbondenheid, die de ernstige religieuze richting geeft aan heel zijn 
werk, zijn verregaand psychologisch onderscheidings- en aanpassingsver- 
mogen en zijn verbazende levenservaring spreken hier onmiddelijk tot de 
lezer. Geestelijke literatuur van het beste gehalte ! L.R. 


S. UNDSET, Catharina van Siëna, Antwerpen, Sheed en Ward, 1962, 
21,5 X 14 cm, 311 blz, 145 fr. 
«In een tijd van gewelddaden en bloedschuld, van vreselijke besmet- 
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telijke ziekten, vernielende oorlogen en hongersnood, kon een meisje uit 
het volk, Catharina, de verversdochter uit Siëna, het opbrengen de mach- 
tigen der wereld van goede raad te dienen». Door een goddelijke roeping 
gedreven wil zij het pausdom uit zijn vernederde positie verheffen, ver- 
plicht zij Gregorius XI van Avignon naar Rome terug te keren en wint 
zij tijdens het tragisch Westers Schisma veel aanhangers voor de Paus van 
Rome. Binnen haar eigen kloosterorde weet deze vurige Dominicanes een 
beslissende hervorming op touw te zetten. Maar vooral in haar eigen ziele- 
leven stijgt zij tot een moeilijk te peilen hoogte van mystieke heiligheid, 

Met de pen van een Nobelprijswinnares wordt dit uiterst bewogen le- 
ven getekend, dat omwille van zijn mysterieuze en nog steeds omstreden 
invloed de historici steeds heeft geïntrigeerd. S. Undset blijkt wel degelijk 
de XIV eeuw te kennen, die zo tragisch was voor Kerk en maatschappij. 
Met haar zó scherpzinnig waarnemings- en ontledingsvermogen, dat wij uit 
haar grote romans kennen, heeft zij ook het zieleleven van deze uitzonder- 
lijk heilige vrouw uitgediept. Een vooraanstaand Noors criticus noemt het 
boek een der beste levensbeschrijvingen ooit in de Noorse taal geschreven. 

L.R. 


G. VAN GESTEL, Sint Franciscus Xaverius, Nijmegen, Stichting « St. 


Claverbond », 1952, 24,5 X 18 cm., 299 blz. 


Sinds 1895 verscheen er in Nederland geen oorspronkelijke levensbe- 
schrijving van Xaverius. Ter gelegenheid van de vierhonderdste verjaring 
van zijn afsterven, wil S. op grond van ernstig geschiedkundig onderzoek 
en van de streng critische uitgave van Xaverius’ brieven zijn persoon en 
levenswerk beschrijven. Het is een ontroerend verhaal, hoe deze vurige 
Baskische edelman te Parijs, waar hij door de roem der wetenschap de faam 
van zijn beproefd geslacht wilde herstellen, door Ignatius moeizaam ge- 
vormd werd tot een zijner eerste en trouwste volgelingen. Met een vorste- 
lijke generositeit oefent hij zijn eerste apostolaat in Italië. Op aanvraag 
van de Portugese koning wordt hij naar Indië gestuurd, waar hij de « zon 
van het land» wordt en een der grootste missionarissen aller tijden. In 
een vlot maar sober verhaal wordt ons hier dit epos van menselijke schoon- 
heid en grootheid en van goddelijke edelmoedigheid en kracht voorgehou- 
den. L.R. 


E. DE MOREAU, Les abbayes de Belgique (VII°-XII° siècles) (Coll. 
Notre Passé), Bruxelles, La Renaissance du Livre, 1952, 19 X 12 cm. 
164 p. 2 


Ce petit livre est une synthèse condensée des articles de la grande His- 
toire de l'Eglise en Belgique, qui traitent de la vie monastique dans nos 
régions. Celà prouve déjà toute sa valeur critique et scientifique. L’Auteur 
expose successivement les premières fondations entre 625 et 725, les gran- 
des tribulations de 750 à 950 environ et les réformes, qui sont suivis au X° 
et XI° siècles. Il nous donne un apercu vivant de la vie religieuse des moi- 
nes, de leur activité littéraire, artistique et économique et du rôle consi- 
dérable qu’ils ont joués au plan social. L.R. 


B 


J. VERBESSELT, Hoe schrijf ik de geschiedenis van mijn dorp, Inlei- 
ding tot de dorpsgeschiedenis, Antwerpen-Amsterdam, N.V. Standaard- 
Boekhandel, z.d., 61 blz, 45 fr. 


Beknopter en praktischer handleiding voor het opmaken van een dorps- 
geschiedenis ken ik niet. S. kan immers wegens zijn jarenlange studie der 
plaatselijke geschiedenis op eigen ondervinding beroep doen. Hij kent de 
concrete moeilijkheden, die menig liefhebber van historisch onderzoek, 
vooral bij het zoeken en interpreteren der bronnen, dreigen te ontmoedi- 
gen, alsook de fouten waaraan amateurswerk zich gewoonlijk bezondigt. 
Het is om deze niet geschoolde historici aan te moedigen en voor te lich- 
ten, dat een hoop praktische raadgevingen inzake werkplan, zoeken en 
behandelen van bronnenmateriaal en het uiteindelijke opstel hier worden 
gebundeld. L.R. 


L. SIMOENS, Onze Heiligen in kerk en kapel, Bisdom Gent, in eigen 
beheer (Edm. Rostandstraat, 29, Anderlecht-Brussel), 1952, 96 blz, 80 fr. 

Dit tweede deeltje over de verspreiding der heiligenverering in onze 
gewesten, volgt dezelfde methode en indeling als het eerste, dat het bis- 
dom Brugge behandelde (zie Coll. Gand, ser. II, tom. I, fasc. 1, blz. 96). 
Het verdient dezelfde belangstelling bij allen, die zich aan heemkunde en 
plaatselijke godsdienstgeschiedenis interesseren. Het is goed begrijpelijk 
dat bij dergelijk verzamelwerk aanvullingen noodzakelijk zijn ; toch ont- 
goochelt het een weinig dat het eerste deeltje reeds op 48 van de 72 blad- 
zijden moet aangevuld of verbeterd worden. Ook de publiciteit midden in 
de tekst zelf ontstemt. L.R. 


Mgr K. CRUYSBERGHS, Grote priesters uit Gods Kerk, Leuven, De 
Vlaamse Drukkerij, 1952, 23 X 18 cm., 224 blz, 100 fr. 


Als aanschouwelijk voorbeeld bij « Ons sekulier priesterschap », ver- 
haalt S. op de hem eigen, eenvoudige wijze het leven van grote priester- 
figuren: Pius Xs; kardinaal Mercier; de priester-martelaars van Re- 
ningelst en Oudenaarde, slachtoffers van de calvinistische vervolging ; pas- 
toor Grimminck, een invloedrijk geestelijk schrijver uit het Ieperse bis- 
dom begin XVIII® eeuw ; pastoor De Clerck van Willebroek, weerstander 
tijdens het Oostenrijks en Frans bewind. Zo worden, zonder aanspraak te 
maken op strikte wetenschappelijkheid, maar toch steunende op oorspron- 
kelijke bronnen of degelijke historische studies enkele verdienstelijke figu- 
ren uit ons eigen kerkelijk verleden uit de vergetelheid gehaald. Aange- 
name en instructieve geestelijke lectuur. L.R. 


M. FRAIGNEUX, Le Christianisme est révolutionnaire, (Etudes reli- 
gieuses, n° 684), Liège, La Pensée Catholique, 1952, 216 p., 18,5 X 12,5 cm., 
50 fr. 

L'Eglise, dit-on, est toujours retardataire. De sa préhistoire (mono- 
théisme et prophétisme d’Israël) comme de sa propre histoire (dont les 
premiers temps, S. Paul, S. Augustin, S. Dominique, S. Ignace, S. Thérèse 
d'Avila sont les quelques grands moments qu’il examine), l'A, veut tirer 
la preuve que le vrai christianisme est par sa nature révolutionnaire. La 
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révolution fondamentale consiste toujours à réintroduire Y'héroïsme évan- 
géliqgue dans une Chrétienté, qui trop souvent en a atténué le caractère — 
exaltant et dynamique. C'est ce qui inspire son optimisme en exposant la 
tâche de Y'Eglise en face du monde actuel. Plaidoyer pour un christianisme 
de choc, L.R. 


* M. RANG-O. SCHLISSKE, Die Kirche Christi im Wandel der Zei- 
ten, Göttingen, Vandenhoeck u. Ruprecht, 1950, 23,5 x 16 cm, 320 blz., 
D.M. 7,80. 


Van uit protestants-evangelisch standpunt en met vulgarizerende be- 
doeling geeft S. een bondig overzicht van de gehele kerkgeschiedenis. Van- 
af de XVI° eeuw is het praktisch een geschiedenis van het protestantisme 
en wordt bijna geen aandacht meer geschonken aan de katholieke Kerk, 
De enkele bladzijden, die S. wijdt aan de Jesuïten, Trente en de huidige 
stand van het katholicisme, geven blijk van een nogal eerlijke waardering. 
Geestelijke tyrannie en politieke heerszucht zijn de klassieke verwijten, die 
terloops tegen het katholicisme worden aangehaald. L.R. 


ASCETICA ET MYSTICA 


Werken van Mystieken. Heilige Geertruid van Helfta : Deel 1. Inleiding 
door M. MOLENAAR, M.S.C. en de drie eerste boeken van de heraut der 
goddelijke liefde, Brugge, De Kinkhoren, 1951, 12 X 18 cm, 440 blz, 
190 fr. 


De Nederlandse vertaling van de werken der mystieken vordert snel. 
Na de werken van de grote H. Teresia en van .S. Jan van het Kruis, danken 
wij thans de voortreffelijke vertaling der werken van de H. Geertruid van 
Helfta aan P. M. Molenaar, die ons in dit eerste deel de omzetting geeft 
van de drie eerste boeken van de Heraut der goddelijke liefde, É 

De H. Geertruid van Helfta werd op het Driekoningenfeest 1256 gebo- 
ren. De plaats waar zij geboren werd, de namen van haar ouders, alsook 
de gebeurtenissen van haar prilste jeugd zijn onbekend. Op vijfjarige 
ouderdom werd zij toevertrouwd aan de zorgen der Cisterciënserzusters 
van het klooster te Helfta, een dorpje in Saksen, dichtbij Eisleben. In dit 
bloeiend klooster, met zijn begaafde en heilige monialen, ontving Geer- 
truid een degelijke vorming en een diepgaand onderwijs in de zeven artes 
liberales, in de godgeleerdheid, de Schriftuurverklaring en het geestelijk 
leven. Intelligent van aard, begaafd met een hartstochtelijk verlangen naar 
kennis, verwierf zij een veelzijdige en soliede wetenschap, die zij later als 
een blinde verdwaasdheid, caeca dementia, zal bestempelen omdat zij, vol- 
gens haar eigen bekentenis, gepaard ging met een vervlakking van haar 
geestelijk leven welke aansleepte tot haar vijfentwintigste jaar. Geertruid 
geraakte in een tijdperk van geestelijke verwarring welke louterend op 
haar inwerkte en besloten werd door een verschijning van Jezus zelf op 
27 Januari 1281. Deze gebeurtenis was het begin van een heilig en mystiek 
leven, gekenmerkt door een innige godsvrucht tot het H. Hart van Jezus, 
gevoed door een ernstige studie van de H. Schrift en de werken van de 
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grote christelijke schrijvers, zoals Augustinus, Gregorius de Grote en Ber- 
nardus. Stilaan voelde hij zich gedwongen haar kennissen en wijsheid aan 
anderen mede te delen zowel door woord als door schrift. 

De Heraut der goddelijke liefde, het geschrift van de H. Geertruid van 
Helfta waarvan de drie eerste boeken in Nederlandse omzetting in dit boek 
verschijnen, is geen tractaat van ascetica of mystiek, noch een zielkundige 
en chronologische beschrijving van de geestelijke ontwikkeling van de hei- 

lige. Het is een verzameling van geestelijke ervaringen, die de heilige on- 
dervond vooral in de acht eerste jaren na haar grote verandering. Het 
tweede boek boeit ongetwijfeld het sterkst, want het is een direct-persoon- 
lijk getuigenis van haar ervaringen, affectief getint en synthetisch beschre- 
ven. De andere boeken heeft Geertruid samengesteld met de hulp van een 
medezuster, 

De Heraut der goddelijke liefde is een geschrift dat, in de loop der 
tijden, door de meesters der ascetica en mystiek werd aangeprezen en 
gewaardeerd. De lezing en overweging ervan kan en zal ook in onze tijd 
zijn vruchten afleveren. Daarom is deze mooie vertaling ons welkom en 
mag de uitgeverij De Kinkhoren, evenals voor de vorige werken van mys- 
tieken, worden gefeliciteerd voor de verzorgde uitgave, P.L. 


J. PERINELLE, Hoe moeten wij bidden ? Antwerpen, ’t Groeit, 1950, 
12 X 19 cm, 288 blz, geb. 95 fr, gen. 75 fr. 


Bibliotheca Spiritus, een verzameling van geschriften voor en over het 
geestelijk leven, maakt, door deze vertaling van Comment faire oraison ?, 
een ruimere verspreiding mogelijk van een boek waarin wordt aangetoond 
de eenvoud van het inwendig gebed en de mogelijkheid dat eenieder het 
zou beoefenen. 

Bij vele leken, die aan apostolaat en charitatieve werken hun beste 
krachten wijden, groeit in toenemende mate het besef van de waarde en 
de bezielende kracht van een vertrouwelijke omgang met God. Anderzijds 
weten zij, temidden van de vervlakkende activiteiten en allerlei beslomme- 
ringen, de. weg erheen niet te vinden. Dan volgt de klacht op veler lippen : 
«ik kan niet bidden». 

P. Périnelle wil deze klacht tegemoet komen, niet door enkele vlugge 
raadgevingen, maar door een degelijke uiteenzetting. Er zijn, beweert hij, 
verschillende soorten van inwendig gebed: het moreel inwendig gebed, 
het gebed der goddelijke deugden en het mystieke inwendig gebed. Het 
moreel inwendig gebed heeft als voorwerp ons levensgedrag ; zijn wezen- 
lijk doel is de een of ander van onze zedelijke deugden sterker te maken. 
Het gebed der goddelijke deugden brengt de theologische deugden in wer- 
king en heel in het bijzonder de caritas. Daarin legt men zich toe op de 
liefdevolle omgang met God. Het gebed heeft God zelf als voorwerp. Uit- 
gaande van de grondige heilsbetekenis van de goddelijke deugden leert 
de auteur hoe het gebed wezenlijk een uitdrukking is van geloof, hoop en _ 
liefde. Hij beweert dat tegenwoordig veel vrome zielen de voorkeur geven 
aan dit gebed waarvan zij het uitgangspunt zoeken in het Evangelie. Hij 
bewijst zijn stelling door de verschillende noties, welke men tegenwoor- 
dig aan het gebed geeft zoals : een contactname met God, een vriendschap, 
een innige omgang, een blik van liefde, een geestelijk gesprek met de in 
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ons tegenwoordige God, een zeer eenvoudig onderhoud met God, waarin 
het hart zich naar vermogen uitdrukt, een poging om met God te praten 
in het diepst van ons hart, als met een grote vriend, die in een donkere 
kamer zwijgend tegenwoordig is. Onze tijdgenoten, beweert de auteur, 
hebben niet veel neiging tot intellectuele, geordende inspanning, hechten 
weinig belang aan regelmatige compositie, houden van het directe en spon- 
tane. God, in zijn genadige inschikkelijkheid, roept ze daarom tot het gebed 
der goddelijke deugden, eenvoudig en zonder methode. 
P. Périnelle schreef dit boek om de christenen, die dat soort van 
gebed verlangen, te helpen. Hij laat zich leiden door S. Thomas van Aqui- 
no, S. Benedictus, S. Teresia, S. Franciscus van Sales, Bérulle, Olier en 
Bossuet. Zijn werk is samengesteld uit drie delen: voorbereiding, struc- 
tuur, bezieling en uitbreiding. Eerst wordt aangetoond hoe men zich voor 
het gebed der goddelijke deugden kan geschikt maken en hoe men het 
kan beoefenen. Verder worden aangeduid: de te kiezen onderwerpen, de 
beschikbare inwendige krachten, de wijze waarop het geloof de godde- 
lijke tegenwoordigheid doet benaderen en de vrije ongedwongenheid 
waarmede men God zijn liefde kan uitzeggen. Ten laatste wordt aange- 
toond hoe dit inwendig gebed, het liturgisch gebed en het denken. aan 
God tijdens de bezigheden, elkaar aanvullen en oproepen. Dit alles wordt 
in een rustige, bevattelijke, maar diep doorvoelde taal medegedeeld. Beslist 
een degelijk boek ! P.L. 


M. LEPEE, Sainte Thérèse Mystique, une divine amitié, Paris, Desclée 
de Brouwer, 1951, 13,5 X 21 cm, 535 p. 


Conformément à l'esprit de la collection « Les Grands Mystiques» où 
ce livre prendra une place remarquable, l'auteur s'est efforcé de donner 
Yévolution de la vie spirituelle de S. Thérèse d'Avila, plutôt que d'en écrire 
une biographie. Deux thèses du même auteur ont précédé et préparé ce 
travail, Dans lune, « Sainte Thérèse d'Avila, le réalisme chrétien », tout 
est ordonné vers une critique de lYexpérience mystique; l'autre « Bafiez 
et Sainte Thérèse» tend à montrer quelle fut sur la grande mystique es- 
pagnole l'influence exercée par la doctrine et la forte personnalité de l'il- 
lustre professeur de Salamanque. Destiné à un public plus étendu, ce tra- 
vail propose, sans trop d’appareil critique, une vue d'ensemble. La pre- 
mière partie, tout en rattachant sans cesse la vie intérieure à la vie exté- 
rieure, aux actions et réactions du milieu, cherche à préciser le caractère 
principal et, par suite, loriginalité d'une certaine attitude religieuse, à dé- 
gager en somme la legon de sainte Thérèse. Il a semblé à l'auteur que cette 
attitude religieuse, cette lecon se résumaient au mieux dans l'établisse- 
ment progressif d'une Amitié, amitié qui exige, puisque l'Ami est Dieu, 
un transfert radical et total par l'élévation surnaturelle de l'âme. La. 
deuxième partie du livre présente, dans une traduction nouvelle, de longs 
extraits des oeuvres de sainte Thérèse d'Avila. 

Quiconque veut s’initier à la spiritualité Thérèsienne ne pourra man- 
quer d’étudier cette oeuvre remarquable, tant par l'érudition scientifique 
que par la présentation littéraire. PL 
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A.M. GOICHON, La vie contemplative est elle possible dans le monde ? 
Bruges, Desclée de Brouwer, 1952, 12,5 X 19,5 cm, 264 p., 65 fr. 


Ce petit livre, qui n'est pas l'oeuvre d'un theologien ni celle d'un doc- 
teur en spiritualité mais celle d’un laïe qui ne renonce pas à l'idéal con- 
templatif, expose d’abord le pourquoi d'une vie contemplative dans le mon- 
de, puis essaie de préciser en quoi elle consiste, surtout sous sa forme apos- 
tolique. Les conditions de la vie contemplative dans le monde sont exami- 
nées ensuite ainsi que les caractères particuliers résultant de l'adaptation 
aux circonstances. L’auteur insiste surtout sur la valeur contemplative de 
la charité fraternelle, sur la soupplesse à la disposition de Dieu, sur la priè- 
re dans lespérance sur union profonde au sacrifice de la Messe et sur 
«action contemplative» qui recevra de Dieu une efficacité plus en rap- 
port avec la grâce qu’avec l'oeuvre accomplie. P.L. 


A. DE CUYPER, Gesprekken met U, Meisje, Brugge, Beyaert, 1950, 
12 X 19 cm, 178 blz, 48 fr. 

De eerste reeks « Gesprekken» van dezelfde auteur kende een ver- 
diende bijval. Deze tweede reeks van 25 « Gesprekken» handelen over de 
problemen van Kerk en Land, over de nationale en sociale waarde van 
het leven der vrouw, over pers, film en radio, over het gezelschapsleven. 
De « Gesprekken» zijn gesteld in opgewekte toon, in een atmosfeer van 
christelijk optimisme. Wij wensen aan dit boekje een ruime verspreiding 
in het milieu van jonge meisjes. P.L. 


A.M. BOGAERTS, O.P., Onze Lieve Vrouw van de Rozenkrans spreekt 
te Fatima, Antwerpen-West, Apostolaat van de Rozenkrans, 1952, 12 X 18 
em., 15 fr. 

Op eenvoudige, korte en rake wijze beschrijft de auteur de voornaam- 
ste gebeurtenissen van Fatima en verklaart eveneens de boodschap van 
O. L. Vrouw. Dit werkje werd geschreven om O. L. Vrouw van de Rozen- 
krans beter te doen kennen en de Rozenkrans meer en beter te doen bid- 
den. P.L. 


P.H. MONIER-VINARD, S.I., Le Sacré-Cceur d'après Ecriture et la 
Théologie, Tournai, Casterman, 1951, in -12, 158 p., 39 fr. 

L’auteur veut donner à la dévotion au Saeré-Cceur de Jésus son fon- 
dement scripturaire et dogmatique et démontrer combien elle est néces- 
saire et essentielle dans la vie religieuse de tout chrétien. Livre de doc- 
trine par conséquent, mais aussi livre de piété s’adressant à lesprit com- 
me au cceur. P.L. 


E. POPPE, Onder Gods oog, Moerzeke, uitgave van de « Stem uit 
Moerzeke », 1952, 10 X 14 cm, 72 blz. 

Dit posthuum werkje bevat het « Geestelijk Notaboekje», een soort 
leiddraad welke priester Poppe voor het geestelijk leven van zijn zuster- 
religieuze had opgemaakt. Het bevat daarenboven de « Genadesprankels » 
of slaande teksten, bijeengegaard uit de verschillende geschriften van de 
vrome priester, 
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Wij bevelen dit boekje ten zeerste ter overweging aan. Het bevat 
immers een schat van wijdingsvolle gedachten uitgedrukt in kernachtige, 
eenvoudige bewoordingen. Ps 


J. DERMINE, La dévotion au Ceeur de Jésus, foyer de vie sacerdotale 
et religieuse, Tournai, Casterman, 1952, 13 X 20 cm, 132 p., 39 fr. 

Cet ouvrage posthume du regretté Chanoine de Tournai expose, à l'in- 
tention du clergé diocésain, un idéal de vie centré sur la dévotion au Coeur 
de Jésus. Il expose comment cette dévotion peut devenir pour le prêtre la 
synthèse de sa foi et de sa piété, le ferment de son activité apostolique et 
lYappel à la perfection évangélique. Dans la pensée de l'auteur, la grâce 
sacerdotale, fécondée par la dévotion au Sacré-Coeur, contient un appel à 
professer la perfection par la pratique des conseils évangéliques. Toute- 
fois, comme l'auteur a pris soin de le souligner, de tels engagements de- 
meurent dans l'ordre des moyens facultatifs. Par contre, lesprit des con- 
seils évangéligues, si lumineusement proposé dans cette Étude, doit être 
un idéal pour tous les prêtres. PE 


J. STAUDINGER, Het heilig priesterschap, beschouwingen voor pries- 
ters, Averbode, N.V. Altiora, 1950, 14 X 22 cm, 405 blz. geb. 150 fr. 

C.A. Terburg, O.P., verzorgde de Nederlandse omzetting van Heiliges 
Priestertum, het tweede merkwaardig boek van de auteur van « Jezus en 
zijn priester », een werk dat zulk een groot sukses heeft gekend. « Het hei- 
lig priesterschap» zet een ascetiek voor priesters uiteen in de vorm van 
beschouwingen. Ieder beschouwing richt zich tot heel de mens, met zijn 
zinnen en zijn ziel, met zijn geest en zijn hart ; zij is steeds dogmatisch en 
scripturistisch goed gefundeerd en geschreven in een bezielende stijl. 
Schrijver volgt de gedachtengang der « Geestelijke oefeningen» van S. 
Ignatius, met aanpassing aan het leven van de priesters ; hij geeft getrouw 
de leer der Kerk en van de theologie weer alsook van de Katholieke tra- 
ditie ; van de problemen van het priesterleven geeft hij een goede psycho- 
logische verklaring. Wie dit boek aandachtig leest en grondig overweegt, 
zal zeker zijn geestelijk leven verdiepen. nl 


S. ALPHONSE DE LIGUORI., Manière de converser continuellement 
avec Dieu, Louvain, Bibliotheca Alfonsiana, 1952, 10 X 16 cm, 40 p., 
10 fr. 


La troisième série de la collection « Ascétisme » dans laquelle les Réê- 
demptoristes publient régulièrement ouvrages et opuscules ascétiques, est 
consacrée à l'oeuvre ascétigue de Saint Alphonse de Liguori. Dans le pré- 
sent opuscule le saint docteur expose une manière de converser continuel- 
lement avec Dieu. Il ne préconise pas pour cela une application d’esprit 
continuelle qui fasse négliger les affaires temporelles. Il nous demande 
seulement que, sans négliger nos occupations, nous agissions envers Dieu 
comme nous le faisons à l'occasion envers ceux qui nous aiment et que 
nous aimons. Il expose alors une pratique pieuse pour accomplir toutes 
les actions de la journée d'une manière agréable à Dieu. PL 
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R. VON SMETANA, C.SS.R., God en eeuwigheid, Leuven, Bibliotheca 
Alfonsiana, 1951, 10 X 16,5 cm, 375 blz., 60 fr. 

F. Teeuwen, C. SS. R., vertaalde de Geistliche Uebungen, welke in de 
eerste helft van verleden eeuw door een vooraanstaande figuur uit de Con- 
gregatie van de Redernptoristen werden geschreven. Dit werk is opgevat 
als een tiendaagse retraite tijdens dewelke men gesteld wordt tegenover 
de eeuwige problemen: God, eeuwigheid, hemel, zonde, Jezus en Zijn 
‘Verlossingswerk, O. L. Vrouw van Smarten, enz. PT 


M. ARAMI, Vivre, Averbode, S.A. Altiora, 1952, 13 X 19 cm, 216 p., 
60 fr. 

Nos lecteurs connaissent assez la grande valeur de Yoriginal flamand 
dont le présent livre est la traduction francaise. Ils apprécient le magni- 
figue plan d'ensemble, un véritable catéchisme de la grâce sanctifiante, 
élaboré d'une facon concrète, simple, compréhensible. Ce livre n'a vrai- 
ment pas besoin de recommandation, il s’impose pour ainsi dire à tous 
les prêtres qui veulent exposer la doctrine de la grâce sanctifiante soit aux 
lecons de catéchisme, soit au cours d'une retraite pour enfants ou mem- 
bres de YAction Catholique. P.L. 


J. SIMON, Le prêtre d'après le vénérable Libermann, Tournai, Caster- 
man, 1951, 14 X 19 em, 184 p., 81 fr. 

__ Le présent ouvrage est un recueil de réflexions sur la vie et le tra- 
vail du prêtre, glanées dans les écrits du vénérable Libermann, dont le 
procès de béatification est en cours et qui naquit en Alsace en 1802 dans 
une famille juive dont le père était un adversaire implacable du Catho- 
licisme. Le jeune Libermann se sentit attiré par V'Eglise catholique, il fut 
baptisé à Paris en 1826 et entra, quelques mois plus tard, au séminaire de 
saint Sulpice pour s'y préparer au sacerdoce. Ordonné prêtre, il fonda la 
Congrégation vouée à l'évangélisation de l'Afrique. Le livre est constitué 
par deux parties dont la première traite de la formation sacerdotale et la 
deuxième de l'activité du prêtre. Il se caractérise par la doctrine élevée 
ainsi que par la clarté de l'exposé. Pal 


H. BERTHET, Sois notre force, Toulouse, Apostolat de la Prière, 1951, 
MIES l455 tem. 1605 p. 190 fr. ár. 

Ce petit livre contient 20 préparations avant la sainte communion et 
30 actions de grâces à réciter et à méditer après avoir communié. Les priè- 
res qu'il contient peuvent bien servir également pour des visites au saint 
Sacrement. P.L, 


TH. MERTON, Aux sources du silence, Bruges, Desclée De Brouwer, 
1952, 13. 20 cm, 206 p.… 96 fr. 

L’auteur, qui s'est signalé à l'attention du grand public en retragant 
l'histoire de sa conversion, expose dans ce livre la spiritualité cistercienne. 
I1 fait revivre successivement Yépopée de saint Bernard, les premières ab- 
bayes francaises, la réforme de Rancé et la conquête de l’'Amérique par 
la Trappe: les tentatives malheureuses de 1789 au Kentucky et à Petit 
Clairvaux, les pénibles essais de Gehtsémani en 1848. Lies Américains se 
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sont longtemps opposés à l'oeuvre des moines. Aujourd'hui, c'est la marée 
montante, les fondations se multiplient, des novices affluent. Un cow-boy 
du Texas fut un des premiers à se joindre à l'ordre cistercien, des G.I. fu- 
rent parmi les derniers postulants. Thomas Merton fit son entrée à la 
Trappe. Ordonné prêtre en mai 1949, il est maintenant le Père Louis, 
O.C.S.O. PE: 


H. THANS, O.F.M., Geestelijk onderricht, IX, Kloosterstaat, Mechelen, 
S. Franciscusdrukkerij, 1952, 18 X 12 cm, 223 blz, 40 fr. 


Het IX° deel van het Geestelijk Onderricht van Pater H. Thans han- 
delt over de kloosterstaat. Na eerst ontleed te hebben wat het religieuze 
leven is, zet de schrijver achtereenvolgens de geloften van gehoorzaam- 
heid, armoede en zuiverheid uiteen. Pi 


Dictionnaire de spiritualité. Ascétique et mystique. Doctrine et histoire. 
Fondé par M. VILLER, F. CAVALLERA, J. DE GUIBERT, SJ. Continué 
au nom de la faculté de théologie d'Enghien (Belgique) sous la direction 
de CH. BAUMGARTNER, S.J., assisté de M. OLPHE-GALLIARD, S.J., 
avec le concours d'un grand nombre de collaborateurs. Fascicule XIV-XV : 
Contemplation-Cor., Paris, Beauchesne, 1952, 511 col. 

Le titre du présent fascicule du Dictionnaire de spiritualité annonce 
un changement dans la direction de cette grande publication. Elle sera 
rattachée désormais à la faculté de théologie des jésuites francais établie 
à Enghien. La nouvelle équipe restera fidèle à la méthode et à esprit des 
fondateurs du dictionnaire. Nous sommes heureux de pouvoir le constater 
dans les deux fascicules qui viennent de paraître et qui sont consacrés pour 
la plus grande partie à l'enquête historique et doctrinale de la contempla- 
tion. Déjà commencée dans le fascicule précédent, Yenquête historique se 
poursuit maintenant par une étude fouillée de la contemplation chez les 
Grecs et autres orientaux chrétiens, dans la littérature chrétienne latine, 
dans la littérature du XII° au XIX° siècle. L’enquête doctrinale étudie la 
contemplation dans l'école dominicaine, franciscaine, ignatienne, bénédic- 
tine, sulpicienne. Nous signalons volontiers un bel exposé de la théorie 
de Mgr Waffelaert par J. Mahieu, ainsi que de la doctrine de Mgr Sau- 
dreau. Pour terminer nous voulons attirer l'attention sur un bel article 
traitant de la conversation spirituelle, de la conversion et de la littérature 
copte. P.L. 


G. COLRUYT, Het inwendig gebed van de apostel, Westmalle, E.H. L. 
Ardui, Eikendreef, 4, 1952, 13 X 18 cm, 1952, 200 blz., 50 fr. ) 
Wij hadden vroeger (Coll. Gand, 1951, blz. 187) reeds de gelegenheid 
onze waardering uit te spreken over de eerste uitgave van deze merk- 
waardige bijdrage. Voor de tweede uitgave werd de algemene indeling 
gewijzigd ; verscheidene passages breder uitgewerkt en, in een afzonder- 
lijk deel, het apostolisch karakter van het leven en van de boodschap van 
de H. Theresia van het Kind Jezus uitvoerig behandeld. Wij wensen dat 
deze tweede druk, herzien en vermeerderd, van deze merkwaardige bij- 
drage aandachtig worde gelezen en overwogen door vele priesters opdat 
zij door het eenheidszicht, dat hun hier wordt aangeboden, krachtig gehol- 
pen worden om beter te bidden en het apostolaat vuriger te beoefenen. 
P.L. 


ak a 
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THEOLOGIA PASTORALIS 


P. CONSTANTINUS, O.F.M. CAP., Priester en Apostel in deze tijd, 
Tielt, Lannoo, 1952, 12,5 Xx, 20 em, 345 blz, ing. 9% fr., geb. 123 fr. 


Wie het vorige, uit drie boekdelen bestaande, werk Speculum Christi 
van de auteur heeft gelezen en overwogen, zal met vreugde deze nieuwe 
„publicatie begroeten. Wat P. Constantinus te lezen of te horen geeft, is 
steeds goed overwogen en degelijk bestudeerd, concreet, fris en actueel 
voorgesteld en, mij dunkt, dat dit boek, voor wat betreft de actualiteit, de 
voorgaande nog overtreft. Geen wonder ! De auteur bekent zelf dat hij in 
dit werk de aandacht wil vestigen op de bijzondere aspecten van-deze tijd, 
op meerdere actualiteiten, die deze tijd geregeld voorhoudt en in welker 
midden de priester zijn houding moet bepalen, wil zijn zielzorg. aangepast 
zijn aan de tegenwoordige omstandigheden. De ondertitel van ‘het boek 
klinkt dan ook terecht : « beschouwingen over het priesterleven en pries- 
terwerk in deze dagen». Wij durven dit degelijk boek gerust ter lezing 
en overweging aanbevelen. P.L: 


J. HEENAN, De zielzorger, Antwerpen, Sheed en Ward, 1952, 13 X 20 
cm., 255 blz, gen. 125 fr., geb. 145 fr. 

Dit boek is de Nederlandse vertaling door J. Dupres, van het werk 
The People’s Priest geschreven door de huidige bisschop van Leeds toen 
hij werkzaam was in het parochiaal ministerie als onderpastoor en pastoor. 
Het munt uit door nuchterheid en zakelijkheid, praktische zin en wijsheid. 
Nederigheid en vroomheid, gebedsgeest en apostolische zin stralen als 
’t ware uit de tekst. Men moet maar even de inhoudstafel overlopen om 
zich te overtuigen hoe praktisch dit boek is voor de diocesane priesters. 
Na uiteengezet te hebben wat de wereldgeestelijke is, handelt de auteur 
over nederigheid, genade en zonde, het bidden, de H. Mis, de zieken, de 
armen, de vrome parochianen, het huisbezoek, de pastorij, de kerkelijke 
diensten, de inrichtingen, het dopen, het trouwen, het biechthoren, het pre- 
ken, de ontspanning, het werk dat niet meevalt, het bekeringswerk, de 
Moeder der priesters, het Priesterschap. Tolle, lege. P.L. 


B. JANSSENS, O.P., De schoolkwestie — Het persprobleem, Antwer- 
pen-West, Studiecentrum voor zielzorg en predicatie, 1951, 17 X 22,5 cm, 
144 blz. 


In het eerste deel van de reeks « Actualiteitsproblemen » onderzoekt 
Pater Janssens twee brandend-actuele problemen. Na het « waarom» van 
de schoolkwestie gesteld te hebben, zet hij uiteen hoe het onderwijs in ons 
land in mekaar zit ; vervolgens geeft hij de uiteenzetting van de argumen- 
ten tegen het vrij onderwijs, welke hij beantwoordt, verder breekt hij 
een lans voor een nationale oplossing van de schoolkwestie, spreekt een 
woord tot de schoolverlatenden en zet de eisen van het vrij onderwijs uit- 
een. — Wat het persprobleem betreft, geeft de auteur eerst een beknopt 
overzicht van de geschiedenis der perscensuur, vervolgens zet hij de ker- 
kelijke wetgeving inzake lectuur uiteen, handelt verder over de Belgische 
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Pers, de katholieke persactie, zegt een woord over de Amerikaanse en 
Hollandse Pers. Als documentatiebron kan dit werk aan de priesters zeker 
diensten bewijzen. BL 


E. KLEINEIDAM —- O0. KUSS — E. PUZIK, Ambt und Sendung, Frei- 
burg i/Br., Herder, 1950, 14 X 22 cm, 485 blz, D.M. 12,80. 


Dit werk is samengesteld uit 14 bijdragen, geschreven door verschil- 
lende diocesane priesters van het aartsbisdom Breslau, toen zij nog in hun 
Heimat verbleven. Het handelt over religieuse problemen en vraagstukken 
in verband met de zielzorg. Om te beginnen wordt het christelijk getuige- 
nis in deze tijd bepaald en omschreven. De waardigheid en de last van het 
Priesterschap, het gebed in het leven van de priester, de priesterlijke een- 
zaamheid worden verder uiteengezet. Lezing van de H. Schrift, predicatie 
en dogma, de H. Eucharistie, het Godsrijk en zijn voleinding, de groei van 
het Godsrijk, de zieken, de theologiestudent in de oorlog zijn onderwerpen 
die breedvoerig worden behandeld. Het boek eindigt met een studie over 
de letterkundige arbeid van S. Augustinus, over de Navolging van Chris- 
tus volgens Bernardus van Clairvaux over de vroomheid van Angelus Si- 
lesius. P.L. 


W. DEMAL, 0.S.B., Psychologie in de zielzorg, Roermond, J.J. Romen 
en zonen, 1952, 12,5 X 19,5 cm, 345 blz. 


Dit praktisch boek, dat de zielzorgers wijst op het groot belang van de 
psychologische factoren welke het godsdienstig-zedelijk leven van de 
mensen beïnvloeden, bestaat uit drie delen. In het eerste maakt de schrij- 
ver verschillende opmerkingen van psychologische aard over de geestelij- 
ke leiding langs de drie klassieke wegen naar de volmaaktheid, Daarna 
wordt gehandeld over de « Typenpsychologie» en uiteengezet welke in- 
vloed het verschil van geslacht, leeftijd, aanleg, beroep en woonplaats op 
het religieus-moreel leven van de mensen uitoefent. Bijzondere aandacht 
wordt gewijd aan de ontwikkeling van het psycho-sexuele strevingsleven, 
de gevaren van de verdringing, de eisen welke aan de geschiktheid voor 
„een priester- en kloosterleven moeten worden gesteld. In het derde deel 
worden richtlijnen voor de zielzorg van zenuw- en zielszieken gegeven. 
Er wordt in dit boek niet altijd voldoende rekening gehouden met de mo- 
derne ontwikkeling van de psychologie en de psychiatrie. De auteur is niet 
altijd vrij te pleiten van eenzijdige overdrijving en vervalt soms in het 
zogenaamd psychologisme. Toch durven wij dit boek aanbevelen om de 
vele diensten, dat het aan de zielzorg kan bewijzen. B 


L.J. SUENENS, Une Héroïne de Vapostolat Edel-Mary Quinn, déléguée 
de la Légion de Marie en Afrique (1907-1944), Bruges, Desclée De Brou- 
wer, 1952, 19,5 X 12,5 cm, 242 p.…, 9% fr. 

En quelques mois le commentaire doctrinal de la Promesse légionnai- 
re, que l'auteur publia sous le titre Théologie de l’apostolat, connut trois 
éditions et fut traduit en néerlandais, anglais, allemand, italien, espagnol, 
portugais, cingalais. Quiconque a lu et médité ce livre, lira avec intérêt 
et admiration la présente biographie, qui illustre et incarne dans un exem- 
ple vivant les principes exposés dans le commentaire doctrinal, 
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Edel-Mary Quinn naquit en Irlande à Greename, près de Kanturk, 
petit bourg perdu du Comté de Cork, le 14 septembre 1907 et mourut, en 
odeur de sainteté, à Naïrobi au Kenya, comme déléguée de la Légion de 
Marie en Afrique. Avec une santé plutôt fragile, elle réalisa, dans sa vie 
relativement courte, des merveilles de foi et de courage apostoliques au 
Kenya, Tanganyika, Ouganda, Nyasaland et jusqu’en plein Océan Indien 
à lile Maurice. 

Cette biographie prouve, une fois de plus, lefficacité apostolique de 
la folie de la croix, elle raconte que lapostolat jaillit des profondeurs de 
la contemplation, elle est un défi aux prudences trop précautionneuses et 
nous invite à reviser nos étalons de mesure en matière de générosité. Après 
la lecture de ce livre on se sent vraiment petit à côté de cette frêle jeune 
fille, condamnée par les médecins, qui s'en alla, missionnaire laïque, por- 
ter la légion de Marie en Afrique; on se sent stimulé à croire davantage 
en lefficacité de l'apostolat laïque. Nous recommandons vivement la lec- 
ture de cette biographie admirable. P.L. 


PRAEDICATIO 


A. MECKLENBECK, Die Stunde der Kirche, Trier, Paulinus-Verlag, 
1947, 14 X 20 cm, 61 blz. 


Bij de lezing van dit boekje voelt men dadelijk dat het geschreven 
werd in de stemming van ontreddering die in Duitsland, begrijpelijker- 
wijze, heerste na de tweede wereldoorlog. In die tijd van ontmoediging 
verkondigde de auteur de blijde boodschap van Christus, als een bood- 
schap van nieuw leven en van eeuwig leven, want het christelijk geloof is 
eschatologisch gericht. Het uur van de Kerk is gekomen, zegt de auteur, 
daarom moeten de priesters, nu meer dan ooit, het woord van God ver- 
kondigen met overtuiging en geestdrift. Niet enkel de priesters, maar ook 
de leken moeten voor de waarheid getuigen, op politiek, economisch, we- 
tenschappelijk gebied. Dan zal die Stunde der Kirche het uur worden van 
Gods genade voor allen. P.L. 


P. LIPPERT, SI, Unseres leidenden Herrn Reden und Schweigen vor 
den Menschen, Freiburg i/Br., Herder, 1952, 12 X 18,5 cm., 300 blz. 


Drie reeksen Vastensermoenen van de bekende Duitse Jezuïet werden 
in dit boek gebundeld. Als thema van de eerste Vastenreeks nam de auteur 
zes uitspraken van Jezus tijdens het laatste Avondmaal. In de tweede reeks 
sprak de predikant over het lijden van de mensen die, op een of andere 
wijze, aan de Passie van O. L. Heer deelnamen : het lijden van de volks-. 
menigte, van de Apostelen, van de zondaars, boetelingen, van Jezus’ H. 
Moeder en van Christus zelf. In de laatste Vastenreeks wordt niet zozeer 
het lichamelijk lijden dan wel de zielesmart van Jezus belicht en uiteen- 
gezet. 

Dit boek kan dienst bewijzen aan priesters in de voorbereiding van 
lijdensmeditaties tijdens de Vastentijd. P.L. 
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LITURGIA 


A. CROEGAERT, Doopsel — Vormsel — Eucharistie, Sacramenten 
van de Christelijke Inwijding, Brugge, Liturgisch Apostolaat der Abdij Sint 
Andries, 1951, 14,5 X 19,50 cm, 450 blz, 135 fr. 

Wie de eerste uitgave van dit monumentaal werk van Kanunnik Croe- 
gaert heeft gelezen en het, zoals wij, als onuitputbare bron voor predi- 
catie en catechese, heeft gebruikt, zal de geleerde oud-professor van Li- 
turgie bedanken omdat hij er thans een tweede vermeerderde uitgave laat 
van verschijnen. De titel van het werk werd gewijzigd, de bibliografie met 
zorg. herzien en aangevuld, het ambt en de verplichtingen van Peter en 
Meter nader omschreven. Verder wordt de ascetische vorming waaraan 
de doopleerlingen eertijds onderworpen werden, bijzonder toegelicht en 
de centrale ritus van de doopwassing herplaatst in zijn geschiedkundig en 
liturgisch kader. De verhandeling betreffende de doopkapel en haar ver- 
siering werden uitgebreid. Onder de uitwerkselen van het H. Doopsel werd 
nadruk gelegd op de inwoning van de H. Drievuldigheid in de ziel, de in- 
lijving van de dopeling in de H. Kerk en het merkteken. De eucharistische 
liturgie op Paaszondag en in de octaaf, alsook de huidige ceremonie van 
de plechtige geloofsbelijdenis die met de H. Communie der dopelingen 
verband houdt, werden toegevoegd. Tenslotte werden 16 helioplaten be- 
treffende de doopliturgie ingelast. 

Wij kunnen dit standaardwerk niet genoeg aanbevelen aan alle pries- 
ters, seminaristen, catechisten en leden van de Katholieke Actie. Bij het 
voorbereiden van hun sermoenen en lessen over de Sacramenten der chris- 
telijke inwijding zullen zij daadwerkelijk ondervinden welke onuitputbare 
bron en grote hulp dit degelijk boek voor hen is. P.L. … 


N. GOGOL, Méditations sur la divine liturgie, Bruges, Desclée de Brou- 
Werl Oo2 en 75cm 120539 tr: 

Il y a un siècle que l'auteur de « Tarass Boulba», du « Réviseur », des 
« Ames mortes », ce conteur, ce comique, ce romantique de génie est mort. 
Le présent ouvrage le révèle comme ayant une âme profondément reli- 
gieuse. Les « Méditations» sont, en même temps qu’un commentaire des 
prières et cérémonies de la Messe orthodoxe, une introduction à l'étude 
de la piété russe. La traduction des « Méditations» est de V. Balalaëff et 
P. Pascal a retracé dans l'introduction les époques du drame spirituel de 
Gogol. El 


L. THOMASSIN, Uber das göttliche Offizium und seine Verbindung 
„mit dem inneren Gebet, Düsseldorf, Patmos-Verlag, 1952, 13,5 X 21 cm., 
194 blz, D.M. 12,8. 


De Benedictinessen van de abdij S. Walburga te Eichstätt bezorgden 
deze: Duitse vertaling van Traité de Office Divin dans ses rapports avec 
Poraison mentale geschreven door Lodewijk Thomassin, oratoriaan uit de 
17° eeuw, om zijn lezers ertoe te brengen voortdurend te bidden. Hij is de 
mening toegedaan dat iedere christen, die in staat van genade leeft, tot het 
beschouwend gebed geroepen is. Als middel tot dit gebed geeft hij vooral 
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de kerkelijke getijden, maar ook de Rozenkrans, de lezing van de H. Schrift 
en de Kerkvaders. Om zijn stelling te bewijzen geeft hij in zijn boek vele 
citaten van kerkelijke schrijvers uit de oudheid vooral en uit de Middel- 
eeuwen. % PL 


J. STOCKMAN, SJ. — J. CAUWE, S.J., Handleiding bij het dienen 
van de H. Mis en het Lof, Brugge, Desclée, De Brouwer, 1951, 15 X 9 cm, 
46 blz, 10 fr. 


Dit handboekje werd opgemaakt om de H. Mis fijn en stipt tot in de 
puntjes te leren dienen. Het bevat in het eerste hoofdstuk de algemene re- 
gels die door de misdienaar moeten worden gevolgd in zake lichaamshou- 
ding, houden der handen, het gaan, het knielen, enz. In het tweede hoofd- 
stuk, het grootste deel van het boekje, wordt de manier om een gelezen 
H. Mis te dienen uiteengezet. Na enkele woorden gezegd te hebben over 
het uitreiken van de H. Communie buiten de H. Mis en het dienen van 
een gezongen H. Mis zonder diaken noch subdiaken, lezen wij in het vijfde 
hoofdstuk hoe men het Lof moet dienen. Er wordt in dit boekje praktisch 
niets gezegd over het dienen van een plechtige H. Mis en de Vespers. — 
Het is anders een mooi en praktisch boekje, klaar gedrukt in een schone 
letter, en verlucht met enkele foto’s. P.L. 


F. DARCIS, Gebeden en Gezangen voor Lof en H. Uur, Hasselt, Voor 
Altaar en Haard, 1951, 10 X 14 cm, 110 blz, 16 fr. 


Om de gelovigen te brengen tot actieve deelname aan de gebeden tij- 
dens Lof en H. Uur, schreef pastoor F. Darcis in dit werkje 8 oefeningen 
in dialoogvorm ter ere van het H. Sacrament, H. Hart, Christus Koning, 
Jezus’ Lijden, O. L. Vrouw en S. Jozef. Een verzameling van Latijnse en 
Vlaamse liederen maakt het laatste deel uit van dit aanbevelenswaardig 
boekje. P.L. 


OPUSCULA RECEPTA 


A. KAGAME, La divine pastorale, Bruxelles, Editions du Marais, 1952, 25,5 X 16,5 
em, 111 p. Ò 


YA, prêtre indigène du Ruanda, s'est proposé de repenser et de revivre la doc- 
trine chrétienne dans la mentalité des pasteurs du Ruanda. En dixhuit veillées (à la 
mode de la poésie des bards de cette région), chacune de huit ou neuf chants, il veut 
exposer tout le mystère chrétien, de la création jusqu'à la consommation des siècles.: 
Une grande partie des 150 chants (à linstar du psautier de la bible) est déjà com- 
posée en langue indigène bantoue. Ici YA. même nous donne une traduction francaise 
de la première veillée : «De léternité à la chute des mauvais anges». La précision 
et la parfaite orthodoxie de la théologie sousjacente est assurée. La méthode de l’A. 
était indiquée à faire pénétrer la doctrine chrétienne au Ruanda, où la poésie joue 
un rôle de premier ordre dans la vie du peuple. On peut dire que l'épopée de l'Abbé 
Kagame marque une date dans l'histoire chrétienne de son pays. LR. 


P.B. DE BOER, Broeder Jordanus Mai, Een schets van zijn persoonlijkheid, Me- 
chelen, S. Franciscus-Uitgeverij, 1952, 21 X 14 cm, ingen. 60 fr, geb. 90 fr, 
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“Deze levensbeschrijving van een franciscaans lekebroeder uit het klooster van 
Dortmund is met veel zin voor objectiviteit en soberheid geschreven en behoort niet 
tot het genre propagandaliteratuur. Naast een overzicht van zijn uiterlijke levensloop, 
tracht S. dieper door te dringen in zijn psychologische evolutie en de spiritualiteit te 
ontleden, die zijn leven als kloosterling bezielde. Het werk illustreert treffend, tot 
welke graad van volmaaktheid een onontwikkeld mens het in een doodgewoon levens- 
kader kan brengen, ondanks gebreken en eigenaardigheden. LR. 


H. ARVON, Le Boudhisme, (Coll. «Que sais-je >), Paris, Presses universitaires de 
France, 1951, 17,5 X 11, 5 cm, 128 p. 


L. RENOU, ZHindouïsme, ibid., 128 p. 

Ces deux petits livres sont excellents pour un premier contact avec les deux gran- 
des religions de l’Orient. Des spécialistes traitent de la genèse, de la doctrine primitive 
et de F'évolution de 'Hindouïsme et du Boudhisme d'une manière claire et concise, 


LR. 


A. BOTTEQUIN, Pages frangaises des grands auteurs du Moyen-Age, Anvers, De 
Nederlandse Boekhandel, 1952, 23 X 15 cm., 219 p., 95 fr. 


À. BOTTEQUIN, Pages frangaises des grands auteurs du XVI° siècle, ibid, 186 p., 
80 fr. 

Ces anthologies sont avant tout destinées comme manuel de classe, en vue de com- 
pléter et d'illustrer le cours d'histoire de la littérature dans l'enseignement secondaire 
(moyen et normal). Le choix de textes est fait avec bon goût. Chaque pièce est suivie 
d'un questionnaire, qui donne lieu à une analyse Littéraire et psychologique. Ces ma- 
nuels nous semblent pratiques et recommandables. LR. 


P. JOZEF LUCAS, O.F.M., Aan Moeders hand, Mechelen, S. Franciscusdrukkerij, 
1950, 13 X 19 cm, 145 bl, 38 fr. 

Gedachten over- en opwekkingen tot de Mariaverering, uit het Duits vertaald door 
P. Benedictus Smeesters, Minderbroeder. 


G. HUNERMANN, Fleur des Marais Maria Goretti, Tournai, Casterman, 1952, 
11 X 18 cm, 168 p. 


A. GITS, La dévotion à Notre Dame de Basse-Wavre, Louvain, Ceuterick, 1951, 
10 X 15 em:, 176 p., 30 fr. 

Ce petit livre bien écrit constitue un hommage de piété filiale des anciens élèves 
à Notre Dame de Basse-Wavre à l'occasion du neuvième centenaire du culte. Il est di- 
visé en trois parties : 1) Valeur du culte marial de Basse-Wavre : une haute antiquité ; 
2) garantie : un développement ininterrompu ; 3) enseignement : Marie, Reine et Paci- 
ficatrice. 


R. SCHNEIDER, Reckenschaft, Worte zur Jahrhundertmitte, Einsiedeln, Johannes- 
Verlag, 1951, 11 X 19 cm, 99 bl, fr. 6,50. 


E. VANDEUR O.S.B., Jésus, Bruges, Beyaert, 1950, 13 X 18 cm, 112 p., 36 fr. 
L'auteur donne dans ce livre une série de XLIV « Elévations» sur le 7° et 8° cha- 
pitre du 2 livre de Imitation de Jésus-Christ traitant de l'Amitié de Jésus. 


Jaarverslag 1951 van het Studiecentrum voor Zielzorg en Predicatie, Antwerpen: 
West, Halewijnlaan, 92. 


Persoverzicht 1951, Antwerpen-West, Studiecentrum voor Zielzorg en Predicatie, 


MA Seen 
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Deze brochure geeft een. alphabetisch overzicht, met zedelijke keuring en volgens 
een zekere ideologische indeling, van de in 1951 verschijnende Belgische en in België 
verkochte en verspreide buitenlandse bladen. 

Gebeden voor Misdienaars, Bakkenstein-Nijmegen, Centrum voor Acolythen-Actie. 

P.L. SALES, Appel du Ceur de Jésus, Fribourg, Editions S. Canisius, 1951, 
TO 14,5 “cmt, -16 p. 

P.V. MARMOITON, L'apôtre au ceur de feu St Frangois-Xavier, Toulouse, Apos- 
‘tolat de la Prière, 1952, 11 X 18,5 cm, 176 p. 

Em. PAROCHO, Gelooft gij echt? Antwerpen-West, Studiecentrum van Zielzorg 
en Predikatie, 1952, 15 X 24 cm., 16 blz, 

* 1. PETZOLD-HEINZ, Luthergeschichten, Gütersloh, Rufer-Verlag, 1952, 
19 X 12,5 cm, 157 blz., DM. 6,80. 

Leesboek voor protestantse jeugd. Zeer geromantiseerde episoden uit Luthers jeugd- 
leven. Zonder enige wetenschappelijke bedoeling of waarde. 

Het leven van Sint Benedictus voor groot en klein, Maredsous, S. Benedictus-abdij, 
1952, 15,5 X 12 cm, 76 blz. 

Ten gerieve der bedevaartgangers van Maredsous wordt in dit kleine boekje het 
leven van S. Benedictus verhaald naar de eerste Vita van paus Gregorius de Grote. Ook 
voor andere lezers kan het een eerste eenvoudige contactname zijn met de geest van de 
grote ordestichter. 


Kalender van de Advent, Office central d’imagerie, (S. De Bruynestraat, 70, Brus- 
sel), 37,50 fr. 

Een heerlijke voorbereiding op kerstdag voor de kinderen. Een kartonnen wand- 
kalender (24 X 30 cm.) geeft de schets van een kersttekening. Ieder dag wordt van een 
blokje onderaan een kleurprentje afgescheurd en op de grote plaat geplakt, die dus 
dag na dag vervolledigd wordt. De kalender gaat van 7 tot 24 December. 


INDEX RERUM ANALYTICUS 
IL. Articuli, Miscellanea, Chronica 
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IH. Acta et Documenta 


EX ACTIS PII XII. 


Pag. 
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bus efformanda, 23 Martii 1952 . 4 5 - 151 E 
Alloeutio ad illas quae interfuerunt congressui Bd. « Fédé- s 
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18 Aprilis 1952 . 3 5 153 
Allocutio ad illos qui Kter ienie Forse Bont con- 
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